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प्रस्तावना 


अर पदभभान्‍कदाए++वथपवकाराभरापवापकाका दमा दरपथय ९4८ कषाएअइखवाापरयटुअ4तवलन- 
4० चूहा पदुराा बुदुार सुरका+ पदुसनात दुटमा कमान सुधा: शुलामा सुलन- 


समाजवाद आधुनिक पुग की प्रमुब विचारधारा है । इतके आद्शोँ 
एवं मूल्यों में ऐती आकर्षण शर्त है जो प्रत्येक युवक को सहजरूप ते अपनी 


ओर आकृष्ट कर लेती है । मैं भी इतके आकर्षण ते 38छूता न रहा | इतके 
वर्गविहीन तमाज और तर्वहारा के अधिनायकतंत्र आदि आदर्भों में ती मुझे 

श्सता लगा मानों मानव की आद्ग-समाज की स्थापना की चिरलालता 

सततकार हो जाश्गी और धरती पर पुन: रामराज्य की स्थापना हो जाश्गी | 
इन आदर्शणों ते प्रेरित होकर मैंने समाजवाद के सवागीण अध्यपन का संकल्प 
किया जो इस शोध प्रबन्ध/ स्माजवादी आदर्शों के आलोक में वेदान्त शथर्शनका 


अनुशी लन” के र्म में प्रतिफालित हुआ । 


समाजवाद वाब्द का प्रयोग हमें तर्वप्रथ्म तेन्ट ताइमन के विचारों 
में मिलता है । राबर्ट ओवैन, पूधों आदि अन्य विचारकों ने इत विचार- 
धारा को सैवारा,तंजाया और इसके आधार पर समाज-रचना करने का 
प्रयात किया; किन्तु वे पूर्णछ्येण सफल न हो सके । क पलान्तर मैं मार्क्स का 
आविभाव हुआ जिनकी रचनाओं, विषेधत: पूँजी ॥दात कैपिटला में इसका 
सर्वोत्कुष्ट सम देखने को मिलता है | मार्क्त ने समाजवादी विचारधारा कौ 
इतना अधिक प्रभावित किया कि मार्क्लवाद समाजवाद का पर्यायवाची बन 
गया और अत्यकाल में ही आधी टुनिपा पर तमाजवाठी शासन की स्थापना 
हो गई । लेनिन के नेतृत्व में अक्टूबर ॥9।780 की रूसी-क़गन्‍न्ति से समाज- 
वादी शासन की स्थापना के युग का श्रीगंणेश हुआ और टेख्ते-देखते ॥95५ ई0 


ह 8 ॥ 


तक में हँगरी, पुगोललाविया, चेकोल्लोवाकिया, पौलैण्ड, स्मानिया, 
बुल्गारिया, चीन, उत्तरी मंगोलिया और क्पबा आदि अनेक देशों में 
त्ाम्पवादी शातन की स्थापना हो गई तथा विश्व के अन्य देशों में भी 
इस (टिश्रा में प्रधास चल रहा है । जहाँ अन्य प्रकार के शात्तनतंत्र स्थापित 
हैं वहाँ भी समाजवादी आदर्श ही निर्देशक सिद्वान्तों के रूप में कार्य कर 
रहे हैं । 


इस विचारधारा के गहन अध्यपन के परिणामस्वस्म मैं इस निष्कर्ष 
पर पहुँचा कि जहाँ शक ओर समाजवाद ने समानता, स्वतंत्रता श्वं आ्रातृत्च 
आदि आदर्शो का प्रचार-प्रतार किया और पूजीपतियों तथा तामनतों के 
चंगुल में फैंसी निरीह जनता को शोौषष से मुक्ति प्रदान की और उन्हें मानव 
के रुप में जीने का अवबर प्रदान किया, वहीं टूतरी ओर रक्त -रंजित क्रान्ति, 
वर्ग-तंघर्ष और पारस्परिक विद्वेत्र जेल मानवता-विरोधी दोष भी दिखाई 
पड़े । परिषामस्वस्म सहज रूप ते यह जिज्ञासा उत्पन्न हुई कि क्‍या कोड 
ऐसा समाजवाद संभव है , जहाँ उपपुकक्‍्त दोषों का अभाव हो३ जहाँ तमानता 
आदहि आदर्शों की स्थापना बिना रक्‍तपात के हो सके; जहाँ मानव 


स्वतंत्रता का ठमन किये बिना अपने अधिकारों का उपभोग कर सके | 


इन प्रशनों का उत्तर खोजने के प्रयात में मैं भारतीय दर्शन 
पिश्नेषकर वेदान्त ॥3द्वैत वेदान्त। की ओर उन्मुख हुआ,जौ लौकिक, अलौकिक 
और पारलौकिक रत्नों का आगार है | अलौकिक एवं पारलौकिक रत्नों के 


॥ हु करे | 


आगार के सर्म में तो इसे परम्परागत सर्मय में अनेक मनीछियों ने स्वीकार 
किया है, किन्तु लौकिक र॒त्मों के आगार के सर्प में भी अनेक आधुर्निक 


वैेटान्ती विद्यारककों ने स्वीकार किया है | 


पर्चवापि अद्वैत वेटान्त के विषय में पह सामान्य आनन्‍्ति है कि पह 
जगतु-निष्चेधक है, किन्तु इसके गहन अध्ययन के अनन्तर मैं इस जनिष्कर्ष पर 


पहुँचा कि पह दर्शन लोक- चिन्तन से भरा। पड़ा है । 


वेटान्त और तमाजवाद के चरम उद्देषपों में अत्यन्त साम्य है । 
दोनों का तामाजिक लक्ष्य लगभग एक हैं । दोनों ही व्पक्तिगत उत्पादक 
सम्पत्ति को तमाप्त करके सामाजिक समता की स्थापना करना चाहते हैं । 
वेटान्त दर्षन में अपारिग़ाह और वैराग्प आदि का वही अर्थ है, जो तमाजवाद 
में व्यक्तिगत-तम्पात्ति के उन्मूलन का है | वेदान्त दर्शन के आधुनिक विचारकों, 
पिष्ेष्त : स्वामी विवेकानन्द शएवँ स्वामी रामतीर्थ ने स्पष्ट स्म ते पह 
घोष्पि किया कि वैटान्त का सामाजिक लक्ष्य समाजवाट के लक्ष्य ते भिन्‍न 
नहीं है और इत उद्देष्य ते इन मनीधथियों ने इसे व्यावंहारिक वेटान्त 
॥ ०८,८०३, ४७७७० ॥ नाम दिया, जो लोकपरक एवं समाजवाद 
के अत्यन्त निकट है । डा0 सम्पूर्णाननद ने तो यहाँ तक कहा कि समाजवाद 
और वेदान्त के आदर्शों में कोई विरोध है ही नहीं | तथापि वेदान्त और 
मारक्सवाद की समाजवादी पद्)ाति में अन्तर अवश्य है । महात्मा गाँधी, 
फठिनोबा भावे, जपप्रकाश नारायण और लोहिया जैसे विद्यारकों 


ने इस अन्तर को समझा और सत्य, अहिता, फ्रेम, सहिष्णुता, 


रन भें 


अपरित्रह, दान और यज्ञ जैसे वेदास्ती आदठ्शों को आधार बनाकर श्क नया 
मार्ग खोजने का प्रयात किया, जितसे समाजवाद वेदान्त-प्रम्मत बन सके और 


हिंता, वर्ग-तंघरष, वर-'विद्वेष आदि दोषों ते मुक्त हो तके । 


वेटान्त -पम्मत समाजवाद आदिम और अविकात्तित प्रतीत हो 
सकता है । यह वैज्ञानिक-समाजवाद की अपेक्षा कम विकत्तित लग तकता है । 
पह अपनी पारमाथिक टृष्टि, आध्यात्मिक और व्यपक्तिवादी प्रवृत्ति के 
कारण रुद्विवादी, क्र गच्ति- विरोधी तथा अनाकर्षक प्रतीत हो सकता है, 
तथापि यह रक्‍्त-र॑जित क्रान्ति, हिंता, वर-विद्वेष और वग-तंघर्ष के दोषों 
ते मु4त होने के कारण वैज्ञानिक समाजवाद का एक आदर्श विकल्प बन सकता 
है ,इतमें सन्‍्देह नहीं । अपूर्ष मानव द्वारा कॉल्यित कोड भी विवारधारा 
पूर्ण नहीं हो सकती । अतः वैज्ञानिक तमाजवादियों द्वारा व्यावहारिक वेदान्त 
की, रुद्विवादी और ढ्रान्ति-विरोधी कहकर, आलोचना करना तमीचीन नहीं । 
वैज्ञानिक समाजवाद तो और भयंकर ठोषों ते ग्रत्त है, जो अन्ततोगत्वा अपनी 
हिंता परक प्रवात्तियों द्वारा तमसत समाज को ही नष्णष्ट कर देगा | हमें 
केपल पह देखना है कि क्‍या वैदान्त के आदर्शों का आश्रय लेकर वैज्ञानिक 
तमाजवाद को उन दोषों से मुक्त किया जा तकता है जौ उत्तके उच्च आद्शो 
को मालिन करते हैं । 


इस प्रकार प्रस्तुत शोध प्रषन्ध के दो उद्येगय हैं - प्रथम हे वेटान्त 


में तान्निविष्ठ समाजवादी आदर के विवेचन द्वारा इस ठ्ान पर 


लोक-निष्चेधक होने के आक्षप का निराकरण और द्वितीप है तमाजवाद 


वैज्ञानिक के वग-संघरष, स्वातंत्रुय -दमन श्वँ रक्‍्त-क्रगान्‍ति जैसे दोषों का 


निराकरण | 


इन उद्देष्पों की पूर्ति हेतु इत शीध-प्रबन्ध को चार रुण्डों में 
विभकत किया गया है । प्रथम सण्ड में समाजवादी आदर्भाँ का विवेचन 
शिया गया है । द्वितीय खण्ड वेदान्त दर्गन द्वारा तमाजवादी आदर्नों के 
समथन का अध्पयपन करता है । इस रण्ड में ज्ोध-प्रबन्ध के द्वितीय एवं तृतीय 
अध्याय समाविष्ट हैं । तृतीय खण्ड आधुनिक वेदान्तियों पर समाजवाद के 
प्रभाव का विवेचन करता ह । इत्त खण्ड में चत॒थ, पंचम, षष्ठ श्वँ सप्तम 
अध्पाय सम्मिलित हैं | इस खण्ड में पह खीज॑ने का प्रधात किया गया है कि 
वेदान्ती विचारक किस रूप में और कित्त त्रीमा तक समाजवादी आद्नो ते 
प्रभावित हुए हैं । पुनाच यह भी विवेचन किया गया है कि इन आदर्शोँ को 
उन्होंने कित्त प्रकार समाज के लिए 'हितकर एवं उप्रपोगी बनाया । चतुर्थ खण्ड 
आधुनिक भारतीय तमाज विद्यारकों पर वेदान्त के प्रभाव को दर्शाता है । 
इत खण्ड में ऋटम, नवम, दाम और एकादश अध्याय समाविष्ट हैं । इत 
विवेचन में वेटान्त के आदर्शों का तामाजिक उफिद्वान्तों पर प्रभाव निरुपित है 
महात्मा गाँधी, जयप्रकाओन नारायण, डा0 लोहिया श्वं डा0 तम्पूर्णानन्ट 
ने कित प्रकार वेदान्त के मुल्यों का तमाजीकरण किया है, | पह इह्वत्त छण्ड 


का मुख्य विवेच्य है । 


फ्प् 


वेदान्त पर समाजवादी आदर्शों का तथा तक्माजवाद पर वेदटान्ती 


आदर्शो का प्रभाव इन टोीनों विवारधाराओं की भनिकटता को क्तिद्व करते हैं । 


इस टुष्कर कार्य में मुझे अनेक स्वजनों, मनीधियों, गुरुजनों एवं मित्रों 
का आशीष एवं सतहपोग मिला, मैं उनके प्रति हृदय ते आमारी हूँ । तर्व प्रथम 
अपने पितृतुल्प अग्रजों पं0 कमलाशंकर तिवारी एवं श्री रामाश्रप तिवारी के 
प्रति आभार प्रकट करता हूँ,जिनकी छत्रच्छाया में यह शोधकार्य अबाध गति 
ते चला और मुझे ककिती प्रकार के आर्थिक संकट तथ्वा' बाहय संघर्ष का सामना 


नहीं करना पड़ा । 


गुस्देव प्रो0 तंगमलाल पाण्डेय के प्रति मैं अअना आभार किन बाब्ठों 
में व्यक्त कद ,जिनके आशीर्वाद का मूर्तस्म पह शोध-प्रबन्ध है | उनके त्ताथ 
हुए वातलिाएपों ते मिले अम्रुल्प तत्त्वों ते इत शोध-प्रबन्ध को सँवारा गया 
है तथा उनके अनेक मौलिक पविचारों को भी शब्दों में ढालने का प्रयत्म किया 


गया है । 


गुरुजनों में प्रो० पत्त0घत0 राय, ॥भ्रतपूर्व अध्यक्ष, दर्षीन विभागा, 
प्रो0० जे0पत0 श्रीवास्तव अध्यक्ष, दर्शन विभाग, श्री बयाम किशोर सेठ, 
ड70 आर0पस0भटनागर, डा0 डी0पन0द्िवेटी, डा0 आर0शएल0 सिह तथा 
डा0 ती0यल0 त्रिपाठी के उत्साह-वर्धक निर्देशों ते मुझे जो लाभ मिला वह 


महत्वपूर्ण ह | डा0 त्रिपाठी ने आने अत्यन्त व्यस्त कार्यक्रमों के मध्य इस 


प्रययू 


शोध-प्रबन्ध पर एक टृष्टिट डालकर अनेक महत्वपूर्ण परिमार्जन किये, उसके 


लिए मैं उनका विग्वेष रूप ते आभारी हूँ । 


मित्रों में डा0 नरेन्द्र तिंह, क्री गौरी जी, श्रीमती आशालाल, 
ड70 हरिशंकर उपाध्पाय, डा0 झंकर ठयाल द्विवेदी संस्कृत विभाग, डा0 
के०यत0 औज्ञा ॥दगन विभाग, बी0पच0प0॥ ने समय-समय पर मुझे अपने समुचित 
मुज्ञावों से लाभान्वित किया तथा मेरा। उत्ताहवर्धन किया । इतके लिये मैं 


उनका अत्यन्त आमारी हूँ । 


त्वर्गीप श्री पत्त0घत्त0 डी0 शर्मा का इत शोधु-प्रबन्ध को भीकज् 
तमाप्त कर प्रल्तुत करने का निरन्तर निर्देश रहता था । मैं उनका हृदय से 
आभारी हूँ । काश | वे इत तमय होते । मैं उन समस्त गुरुजनों एवं सहयो- 
गियों के प्रति आभार व्यक्त करता हूँ जिन्होंने इस कार्य में मेरी प्रत्यक्ष 
अथवा परोक्ष तहायता की | मैं खन्‍ना बन्धुओं के प्रति भी अत्यन्त आभारी 
हूँ ,जिन्होंने अत्यन्त अत्यकाल में इत शोध-प्रबन्ध को तम्ुचित रुप ते टंकित 
करने की 3लाघनीय व्यवस्था की । अपनी पत्नी श्रीमती निर्मला के प्रति 
आभार के दो ब्राब्द न कहना अन्पाय होगा, जिन्होंने तदैव ही गार्हसथप 
जीवन के वातावरण को शान्त और तौहार्टपूर्ण बनाये रखा तथा मुझ्ष इत्त 
कार्य को भीक् ही पूर्ण करमे के लिये अहनिश प्रेरित करती रही | अन्त में भेरा 
आभार उतर ज्ञान-परम्परा को समर्पित है, जिसके द्वारा समस्त चिन्तन-मनन 


कट श्र्े 
संभव हो पाता ह । 


प्रथ्भम खण्ड 


एद्वतीय खण्ड: 


तुतांय छुण्ड ; 


तमाजवादी आठद्शों का इतिहातत | 


क॥ मार्क्सपूर्व समाजवाद 2 

॥ख। मार्क्स एवं एंगेल्स का त्माणवाट |9 

॥ग: मार्क्सतोंत्तर म्रमाजवाठ 26 

वेदान्त के ज्ञम्प्रत्ययों में समाजवाट की अवधारण 60 

॥५॥ वैदान्त में सामाजिक टूष्टिट ते महत्वपूर्ण 6 | 
तम्प्रत्यप | 

ख॥ भगवदगीता में त्माजवादी आटठ्श 8। 


आधुनिक वैदान्तियों द्वारा त्माजवाद का विवेचन ।05 


॥क॥ स्वामी विवेकानन्ठट | 06 
॥ख॥ स्वामी रामतीर्थ | 27 
गा श्री ऋविन्ट 5५ 
॥घा त्वामी करपात्री ।85 


आधश्चु्निक तमाज विचारकों पर वेदान्त का प्रभाव. 2॥5 


॥क।॥ महात्मा -गंंधी 2।6 


अदा 


आय 


59 


25 


39 


। 0५ 


80 


[0५ 


2% 


| 26 


।[535 


।82 


2।4५ 


290 


2395 


॥ख॥ लोकनायक जपघप्रकाश नारायण 
।ग॥ डा0 राम मनोहर लोहिया 


।घा डा0 त्म्गूर्णानन्द 


पनध्कर्ष 


तहायक ट्रान्थों की सची 


226 


259 


26 7 


29 | 


293 


2208 


266 


290 


292०2 


298 


प्रथ्ध्म खण्ड 


उध्धाष- | 


पर्दे माह: असकक-लेठर+५जउटा८२०+०इट+रअनकाहफतरे-पम उप, न्‍००१७० नौ सशक्त. 
का शूता+- दुआ चीन अुराणन छुएला कुरातात पटक 


तमाजवादी आदटर्शों का इतिहास 


४७७७७४७॥७/॥७७७४॥७७/एए एएा।आ७०००० आम लुक कल ले ले आह अब 2 अल मु 
चना बुध चुबता। कुत्ता चुत तार कुनान शुदनाय दुशायाम सुहाना शुदाया- कुरान- कुटनन आुताा+ शुफुणन- शत, एन दि. पुकृमन का सुर बुमाक पका सलिलन कुलान0 अुडमा» 


तमाजवादी आठर्णोँ का इतिहात्त 


सुधाक चुताता कराता शुनिमा पुदुनना दूत कुाा-- खुता+ दुयान सशरपा+ दुडनमा खभन बदला पुन इु॒नान ऑन चुत दुकलत चुटतत खुनानाम पुल 


पमाजवाद आघ्युनिक घुग में वैजगानिक शवं औद्योगिक क्रान्ति के 
फलस्वरूप उपजी विचारधारा है । इनकी उत्पत्ति प्राचीन परनान में भी खोजने 
का प्रधात किया जाता है | कुछ लोग यह मानते हैं बक प्लैटो सर्वप्रथम दाग्रीनिक 
है जितने इनविदारों को #पृष्ट रुप ते प्रतिपांदत किया । वह न केवल 
तम्पात्ति के समान वितरण एवं तताम्नहिक त्वामित्व के पद्ठ में थ्वा, वरन्‌ 
व्यायततगत पारिवारिक प्रध्धा का अन्त करा स्जिधों और बच्चों का भी 
“माजीकरण करना चाहता थ्या । ह्के सटूश कुल अन्य विवार मो पदाकदा 
प्रावीन वा. मय में उपनष्ध होते हैं, फिन्‍्त इन्हें वर्तमान समाजणवाद की 
पूर्व पी8िका नहीं कहा जा तकता । वर्तमान घुग में जिस विश्रारधारा के 
«य में समाजवाद रो देखा जाता है, उत्तवा बीज फ़ान्त के राजनीतिक विचारों 
में- जिनमें त्मानता, ह्वतंजता और आआतुत्व की प्रधानता हैं- मिलता है । 
इती लिए फ्रांत को भमाजवादी वियारों की पौध्याला कहा गया है ।॥व्यापक 
एवं वैदविध्पपृर्ण ववरुप के परण तमाजवाद को परिभाष्ति करना अत्पन्त 
कठिन है, क्योंकि यह सिद्धान्त और आन्दोलन दोनों है । तथापि इसे उस 
आन्दोलन के जय में परिभाष्ति गया जा तज़कता है, जो उत्पादन के मुख्य 
पाध्नों के समाजीकरण पर आधारित वर्गहीन तमाज स्थापित करने के लिए 
प्रधत्-नशी न हैं और जी »मजीती वर्ग को मुख्य आधार बनाता है, जितका 


ऐतिहातिक कार्य वर्ग-व्यतस्था का अन्त रना है। ४ 


उन्‍नीसवी शती के पूर्वा्ध में समाजवाद श्रष्द का प्रचलन इतके उत्त 
अब मैं हुआ, जितमें इते आज स्वीकार किया जाता है | तन्‌ ॥827 ई0 में 
इंग्लैण्ड की कोआपरेटिव मैगजीन में त्ोशनिस्ट शब्द का प्रयोग राबर्द ओवैन 
के अनुपयायियां के लिए वीकया गया तथा लिग्लोब नामक फ्रांतीती पत्र में 
।855 ई0 में सोशलिज्म शब्द का प्रयोग तेण्ट ताइमन के सिद्वान्तों के लिए 
हुआ॥ " मेनिफेस्टो आफ द हम्पुनि्टट पार्टी * में मार्ज़ और र्गैल्स ने 
तमाजवाट के अनेक विग्रेधपों का उल्लेख किया है ।? इनमें ते कुछ विश्लेषण तो 
कैवल उपहात्त पा आलोचना के निमित्त लगाए गए हैं, और ढठ॒ुछ का संबंध 
तमाजवाद के उन स्वस्मों ते भी हैं, जो मा..र्त के पूर्ववर्ती विद्यारकों ने 
निर्धारित किए ये । तामनतवादी-तमाजवाद और पूँजीवादी-तमाजवाद 
जैते उल्लेख तो केवल आलोचना श्वें उपहास के निर्मित्त किए गए हैं | वुछ 
अन्य नामों में हू तोभाॉलज्म, स्टेट तौश्शालज्म, किशिवयन तोगलिज्म, 
डैमोक्रेटिक सतोशलिज्म आदि उल्लेखनीय हैं, जो भिन्न-भिन्न देशों और कालो 
में विकप्तित हुए । इन्हीं सिद्वान्तों के विकास के पलस्वस्म मार्षत्त के समाजवादी 
विदारों का निर्माण हुआ । मार्क का सिद्वान्त आज तमाजाद का निकष 
बना हुआ है । किन्तु इतका पह अभिप्राय कढापि नहीं है, कि मार्क्त के 
बाद के पुगों में समाजवादी विचारधारा अठरुद्टठ हो गई । वास्तविकता 
पह है कि माव्तसों त्तर दान में भी समाजवादी विदारों का तिकास जारी क्‍ 
रहा है । ॥लानतर के विचारों में मार्त्न तो समन और विरोध दोनों 
प्राप्त हुए हैं । प्रस्तुत अध्यपन में तम्पूर्ण इतिहास को प्रमुयत: तीन भागों में 


बॉटा गया है - 


।- .म। क्त-पूर्व त्माजवाद 

2-. मार्का और एश्ंगेल्स कासमाजवाद 

5-. मार्य्तोत्तर तमाजणवाद 

इस विभाजन का अभिप्राय यह दियाना है कि मार्यत पूर्व समाजवाद के 
अनेक तत्व तमाजवाद के तीनों भागों में समान स्म में पाये जाते हैं, इन्हें 
तमाजवाद के प्रलभ्रत वतद्वान्त कहा जा सकता है | कालक़म को दृष्टि ते 


तंमाबवादी विद्यार्॒कों शो निम्नाँकित कम में रखा जा सकता है । 


मार्की-पर्व तमाजवाद 


पाक. कआक+ अफोक किया आदत आप गया चमक वॉक सहकाए कक: कक अर शराधक स्ोहक वकमाक 


मैणट साइमन « 
लक अधिक सकल लक लत काम्टे हेनरी डी मेन्ट ता इमन ॥॥760-]825॥ का जन्म 


पेरित में हुआ था | थे अत्यन्त प्रदर मेधा सम्पन्न' व्यवित थे । इनके समाज- 
वादी विचार तत्कालीन व्याक््ववाद के विरोध में उत्पन्न हुए थे । व्यक्ति- 
वादी एवं पुजीवादा व्यवस्था ते वे अतन्‍त॒ष्ट ये । उन्हें इस व्यवस्था के 
अन्पगत ही विधमान सुधार के बीज टिखाड़ पड़ रहे ये । विज्ञान और 
तकनीकी के विशात्त के द्वारा तत्कालीन तमाज-टैपवस्था के परिवर्तन का 
उन्‍होंने तंकल्प किया । तुधारकी तंभावना केवल उधोगों में ही उन्हें दिखाई 
पड़ती है ॥९ उधोगपतियों एवं तकनीकीचिदों ने इत नई व्यवस्था का आरम्भ 
फर दिया था । उनका यह विश्वात्त था कि विज्ञान और तकनीकी का 
प्रचलित व्यय्तिवादी व्यवस्था के साथ तंथोग होने पर विशैषज्ञों के भातन 
फा पुग आश्गा । वे इसी व्यवत्या वे पश्चंधर थे । इन विचार्रों को प्रकट 
फरने वाले उनके निम्नालिाखित ग्रन्ध उपलब्ध होते हैं- ।- द री-आगैनाइजैशन 


तक 


आफ द पुरोधपिषन सोसाइली ॥॥88५॥ ?-« इण्डल्ट्री ॥॥8]7-88॥ 





5- द पालिटिक ॥8॥94 ५- द इण्डास्ट्रिपयल सिस्टम ॥॥824॥ 5- द- 


कैचिज्म आफ इण्डस्ट्रीज ॥॥825-2५॥ 


सैेन्ट ताइमन औद्योगिक समाज की रचना करना वाहते थे । 
उनकी कल्पना का यह नया ज्माज तमताव।दी न था | प्रकृति ने सबको 
समान नहीं बनाया है अतः पूर्ण समता की वे संग्रव नर्टीं मानते थे ॥” न्धु 
अन्तार्निहित ज्ञात है विस के समान अतसर को वे आवधय+क मानते ये । 
पह अपर उयोगों ) माध्यम में ही प्राप् टो सकते हैं | समानता के आदेश 
को प्रत्पक्षत: स्वीकार न करते दुए भी उनन्‍्हीने सामान्य-छित को रधा के 
पलए सृझ्ानतिक प्रयात किया हैं, अत: उन्हें सामान्यतः समाजवादी माना 
जा सकता है । उनके विदच्यार्रों में गठन का अभाव झलकता है । इसी कारप 
उनकी प्रयर मेधा का पूर्ण सटुपधोग न हो तका । उनके विधारों में समाजवाद 
का केवल 3शग्व ही (टियाई पड़ता है । इस सं'ध में प्रो0 न्पुमेन काफ्यन है पक 
जबकि पघह स्वीकार किया जाता है कि तेन्ट ताइमन के विचार काल्पनिक 
थे, उन्हें समाजवादी वा में रबना अत्यन्त कठिन है, 4पोफफ किती भी ग्रन्थ 
मैं उन्‍होंने निजी सम्पत्ति को समाप्त झने जा समर्षन नहाँ किया है ॥7 
गकिन्तु राज्य अथवा प्रशासन की ओर तें धन-दीन न्‍तु बोग्यता तम्पन्न 
लोगों की सहायता की भिफ्रारिश्ष उन्होंने की है ।? पोग्पता का निःक्थ 
क्या हो/१ इस प्रश्न पर ताइमन व्र्या ,तवादी नहों अपितु त्रमाजवादी उत्तर 
देते हैं , 2 अत: उन्हें समाजवाद के संस्थापक 'विद्यारक के सर्प में स्वीकार 


रना उत है । 


पैन्ट ता इमन समाज की कल्पना एक वैविध्पपूर्ष कमशाला के रस्म 
में करते हैं ।इस ऊर्मभाला सिद्धान्त कापरोक्ष प्रभाव यह होगा, ॥+% तरा/शर 
व्यांतत्तपाँ पर शातन करने की अपेधा वस्तुओं पर शातन करने के प्रति तमर्पित 


होगी, अर्थात्‌ राजनीति + स्थान पर अर्थशास्त्र की स्थापना हो सकेगी ।!' 


तमाज को व्यवात्थित उद्यौग प्रटान करके तथा राजनीति के स्थान 

पर अर्थश्नात्त्र की स्थापना का मार्ग प्रश्मस्त करके ताइमन ने समाजवाद फ एक 
आयाम को विक्मेत किया है | श्माइल दुरप्जीम ने अपने वविशलेधष में पह गततद्व 
किया है कि यादि आर्थिक -हित सर्वोपारि है तो इतकी पूर्ति उधोग व्पवत्था 
परबल देकर अधिकतम संभव उत्पादन प्राप्त करके की जा सकती है ॥ “पुन व 
उन्‍होंने पह भी कहा 7! उधीग के समाजीकरपष के बिना समाज औयोगिक 
नहीं हो तकता । अस्तु औद्योगीकरष तर्कुत: तमाजवाद तक पहुँचता है ।* 
दुरस्जीम के तर्क न्प्मैन के तकाँ ते अधिक सबल हैं, अतः साइमन को सेल्थापक- 
तमाजवादी कै रू में स्वीकार करना ही उचित है । 


सेन्ट ताइमन के अनुपायी उनकी अपैध्ा अधिक तमाजवादी दिखाई 
पड़ते हैं । उनके अनुसार नई औद्योच्रिक-ट्यवस्था निजी-तम्पात्ति के ताथ नहीं 
चल तकती । उन्होने सत्ता एवं सम्पात्ति की वधशानुगत व्यतस्था का विरोध 
किपा और यह स्वीकार फिपा कि सम्पत्ति का सही अधिकार राज्य को 


है, जिप्ते सम्पूष समाज को विकास का तमान अवसर मिल सके । 
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ताइमन वादियों के त्माजवादी वियार कई दृष्टिटों ते ऋान्तिकारी 


और नवीन होते हुए भी अपूर्ष दिखाई पड़ते हैं । तबते बड़गा दोष पह है कि 
निजी-तरम्पा त्ति को तार्वजनिक-तम्पा त्ति फैसे बनाथा जा ज़कता है 9 इसका 
वे कोई स्पष्ट उत्तर नहीं देते । इसके कई विकल्य संभव हैं, परथा-कानुन 
द्वारा तम्पात्ति जब्त करके अथवा जन-त्ामान्य की इच्छा से ॉँ कानति के 
द्वारा । उनके विच्यारों में सामाजिक-परिवर्तन का कोई गतितिद्वान्त नहीं 
पदियाई पड़ता । फिर भी इन विचारों का मह्त्व है । इनते समाजवादी 
विचारों के घविकात को एक दिज्वा अवाय मिलती है । 


फ़ान्सित मेरी चार्ल्स फारियर - 


अंदर दाता आफ यांक: श्रद्ा७ सका सकि चलिक हक सालक बाप सभपकक वा अत: ग्रधक आवक सप्ीछ संमपक पाक धड़का धावक यद्ा आधा भा सपका 


फारिपर ॥॥772-8574 का जन्म फ़ान्त में बैसनवन नामक ज्यान 
पर हुआ था ॥ ये तत्कालीन समाज-व्यवत्था ते घुष्ध थे । उन्होंने देखा फि 
एक और लोग भ्रूषों मरते हैं और दूतरी ओर खाधान्नों का भण्डार नष्ट हो... 
रहा है । पह नि्चितत ही डितसी तामाजिक दोष +े कारण तंभव होता है । 
मुख्य सम ते उनका असनन्‍्तोष तत्कालीन अर्थव्यवस्था को लेकर ही था । उनकी 
प्रमुख रचनाएं निम्नलिखित हैं- ।- ध्यौरी आफ फोर मूवमेण्ट्म एण्ड द जनरल 
डैस्टिनीज़ ॥808॥ 2- द ध्योरी' आफ पुनिवर्तल पूनिटी ॥822॥ और 


5- द न्यू इण्डस्ट्र्यल एण्ड ततोशन वर्ल्द । ।829॥ 


| 
समाज के जिस परिवर्तन की आजा फारियर को थी वह केवल 


तोमित पारिवर्तन नहीं था अपितु उत्तमैं सम्पूर्ण प्रकृति श्वं ब्रह्माण्ड का परिवर्तः 


भी तम््म्मिलित था | फारिएर एक ऐसे तार्वभऔम सन्यिम की ओर संकेत 

करते हैं, जो मनुष्यों जो आपत में मिलाता है और तामूह्षथिक ढंग ते कार्म 
करने के लिए प्रेरित जरता है | इत नियम के संचालन में जो मनुष्यकृत 
बाधाएं उत्पन्न हुई हैं, उन्हीं के कारष तामारिक -दोघष उत्पन्न हुए हैं ।/* 
इन दोषों को टूर करने के ल्‍लिए फारियर ने तमाज के छोटे तम॒हाँ के निर्माण 
को आवश्यक बताया है । इत्त तम्नह को उन्होंने फैलंक्स नाभ दिया है । 

इन तम्हों में मानव-जीएन फिती नियंत्रण में नहीं होगा । वह अपनी रूचि 


एत॑ क्षमता के अनुतार ार्ग करने के लिए स्वतंत्र होगा । 


भ्रम और श्रम के तम्बन्ध में फारिपर ने कुछ मौलिक विद्यार दिये 
हैं | बड़े नगरों को फैलेपस में विभाजित रके मनुप्य को आधधिः सुखी बनाया 
जय सकता है । फैलेक्स को भौगो। लक प्स्थिति के विषय में उन्होंने कहा है 
कि पह पर्वतों ते घिरा और नदी के तट पर [स्थित होना चाहिए । 


प्रकृति के प्रात उनका उत्कट प्रेम भी इन चिचारीं ते प्रकट होता है । 


फारियर ने जित तमाज की प्रस्तावना की है, वह किती स्वर्ग- 
गोौकीप कल्पना के तदूभ नहीं है | मानव जीवन की लहज आवनाओं ते 
वह आरम्भ करता है और यह स्थापित करता है कि इन्हीं भावनाओं 
का तभ्पता द्वारा दमन मानव रटों का जन्‍्मदाता है ।+इन भावनाओं 
फी स्वतंगता को वह आवश्यक मानता' है | तेन्टताइमन ने जहाँ औधोगीकरण 


को समाजवाद का मूत्र माना था, फारियर ने स्वंतत्ता को मल के रूप में 
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स्वीकार किया है । अनेक मानव-भावनाओं में ते वह प्रेम को तर्वात्कृट 
भावना मानता हैं । सभ्यता के द्वारा इसका जो दमन फिया जाता हैं, 
उप्तवा विरोध फारियर ने किया है | उतने कहा है कि पह सभ्यता ईश्वरीय 
विधान के विपरीत दि वाई पहुती है ॥7 प्रेम और स्वतंत्रता के माध्यम मे 
समाजवाद की स्थापना का तिद्घान्त फारियपर ने दिया । ये समाजवादी 
आदर्भोँ ) इतिहास में महत्वपूर्ण स्थान रखते हैं । फारियर ने इस प्रतंग 

से प्रेम मे आगे बढ़ र पौन - सम्बन्धों को गुय्तता का पद्ष भी लिया हैं, 
जि, पौड़ी तमाजदादी-औरित्ग नहीं दिखाई पड़ता । इन्हीं अतिरजित 
विद्याराँ ) करण उन्हें इतिहासकार "पागल ते ३8 अधिक " कहकर तंथोथधित 
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श्रम वी स्वतंत्रता पर उन्होंने बल दिया हैं । पूँजीद।दी व्यवस्था 
भ॑ भ्रम स्वतंत्र नहीं होता । श्रम को मु&ड और आनन्द का ज्रौत होना 
चाहिए, किन्तु उत्तो स्थान पर पूजीवादी व्यवस्था ते उत्पन्न दोषों के 
कारण यह अभिशाप एवं कट का हेतु बन गया है । पूँजीतादी प्पर्धा के 
फलस्वस्म इजारेटारी अस्तित्व में आ जाती है, निहित स्वार्थी समाज को 
अधिकाधिक अपने जिकजे में कत लेते हैं और तामन्तवाद की पुन; स्थापना 
काभय उत्पन्न हो जाता है । 7 इतते समाज को मुक्त रखने के लिए 
फारिपर ने फैलंक्स के निर्माण की व्यवस्था की ॥ फैलेंन्‍ल का जीवन तमाजपादी 
जीवन का ही लघुरुूप था । तीमित संख्या के लोगों के साथ जीवन जीने 


की पह विधि व्यापक समाजवादी समाज की तैयारी तमझी जा सफती है । 


पेन्ट ताइमन ने जहाँ विशेषज्ञों के भ्रामन की कल्पना की थीं, उतके स्थान 
पर फारियर ने प्रेम, तहानुभ्रति आदि के प्राध्यम ते लोगों में परत्पर 
एकरतता लाने की बात ऊही है | इस टृष्टि ते फारिपर साइमन की अपैषा 


अधिक समाजवाटी है ॥ 


राबत औवदवेन ॥ ।77।-4858॥ 


पद्ाक आकाश आाक्ा। धद्ाक आकक शक सा दल वातत पाक लजा 


ओवेन का जन्म इंग्लैण्ड में हुआ था | आरंभिक अवस्था मेँ ही 
वे व्यापार की और उन्पुख हुए । ।8 वर्ष वी आपु में उन्होंने भ्रण लेकर 
मैनचेस्टर में कपड़गा बनाने वाली मिलों का कारखाना आरंभ किया । 
फालान्तर में ड्विंक्लवाटर नामक उद्योगपति ने औवैन को अपने संस्थान का 
प्रबन्ध५ नियुका किया । ठुछ ही तमय बाद वे उत्त तंस्‍्थान के हिल्तैटार हो 
गधे ॥ उनके जीवन का चरमोत्वर्ष उत समय हुआ जब उन्होंने 50 वर्ष की 
अवस्था में न्प्र लेना के वस्त्र उधोगों को बरीठा और स्वयं उनके तहत्वामी 
और निदेशक बने । उद्योगों के प्रति ओवेन की तुधारवादी दृष्टि. निश्चय 
ही तत्कालीन तमाज के लिए दर्गघनीय और अनुकरपीय थी ॥ मानवता के 
फल्याष के लिए जिन विवारों को उन्होने सत्यापित किया था, उनको 
फतीटी पर कसने के जिय यह तंत्थान संम्रांचत साधन था । ॥82+ में उन्होंने 
न्प्रूलेनाक की तम्पदा बैचकर अमेरिका के ह्ाण्डिपाना में "न्यू हारमनी" नामक 


एक नयी बहती का भसिर्माष कराया, किन्तु उनका यह प्रयोग असफल रहा । 


ओविन अपने पूर्वदर्तियों - उपैेय्ा अधिक सुलडे विचार थे । 
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आंधी गिक वैत्र में वे सहकारिता के पश्चथर ये । इत पेज में व्याप्त प्राति- 
स्पर्धा को समाप्त करके तथा अच्छी पिक्षा का प्रत्तार करके दस्तकी धुराष्डपाँ 
को टूर करने का प्रयास ओवदैन ने किया । ओवेन की ट्रेंड परनियन तथा 
अ।दर्श ग्राम * न्यूहारमनी* की योजनाएँ असफल रहीं, फिर भी उनके 
विचारों का समाजवादी परम्परा में अत्यन्त सम्मानपूर्ष स्थान है । उनके 
विचारों को इस परम्परा की नींव माना जाता है | ओवेन का पह 
वि्रवात्त था कि उत्पादक ब्क्ति विश्व को धन से परिषुर्ष करने में समा 

है, और इझत् ग्र्यित को निरन्तर वृद्धि की स्थिति मैं रखा जा सकता है |!? 
इते निरन्तर वृद्धि की स्थिति में रखने के गलिए कुछ सामाजिक पुंधारों की 
आवश्यकता है | उनका तम्पूर्ण समाजवादी कार्यउरम इन्हीं पुधारों के लिए 


संचालित था | 


भीवैन के विद्यार उनके पनिम्ना लॉकित ट्रन्‍्धों में प्रातपादित है - 
।- ए न्यू यू आफ सोताइटी ॥ ॥8॥2॥ 
2- दे बुक आफ द न्यू मोरल वल्ड ॥ |820॥ 


उ- हृवाट इज तीशालज़्म ॥ ॥8५॥॥ 


औविन के तमाजवादी विचारों का केन्ट्रविन्टू श्रमिकों के कल्याण 
की भावना है । इती भावना ते उन्होंने अपने समकालीन औदोरिक देव 
की अदभुत नेतृत्व प्रदान किया । उनके वविदारों को निम्न निश्चित प्रकारों 


में बाँटा जा सकता है - 
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श्रम कल्याष संबंधी विचार 


छा 
हे 


पर्यावरण का निर्माष 
ग॒ «- समाजवादी उपनिवेश्ों की स्थापना 


थघु « लाभ की समाप्त 


ड« - राष्ट्रीय समान भ्रम विनिमय 


चारों 


भ्रम-कल्यापष संबंधी विदारों में उनके द्वारा किए सुधार महत्त्वपूर्ण 

हैं । इन तुधारों को निम्नॉलिःर्धित रुप में रखा जाता ह - 

कफ श्रम के घण्टे ॥7 ते घंटाफर ।॥0 कर दिये गये । 

व - दप्त वर्ष ते कम आयु के बच्चोँ को श्रम से अलग रक्कर उनवी निःश्भुत्प 
भ्िक्षा फी व्यवस्था । 

गे > भ्रामकों के लिए नि:शुल्क चिकित्सा । 

ध - श्रमिकों के उपयोग की वस्तुओं की व्यवस्था तथा आवात के लिए 
मकान का निर्माण । 

3०» श्रमिकों के मनौरंजन की व्यवस्था । 

व - श्रमिकों के लिए बीमा कोष की व्यवस्था । 


छ - कारखानों में लगाए जाने वाले समत्त जुमनि समाप्त कर ददिश गए । 


अपने इन तुधारवादी विदचार्रों को क्रिपान्वित करने के क्‍लेए ओदेन 
ने न्‍्पूनिनाक में स्थायित अपनी भिन्नों को प्रयोगशाला बनाया । मिरलों के 


बन्द रहने पर भी उन्होंने अभिकों जो वेतन हिया । इस कारप श्रमिकों 
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ने पूरी मेहनत और तत्यनिष्ठा ते कार्य किया और उत्पादन में काणी 
वृद्धि हुई । इतकी चर्चा काफी द्वुर-दुर तक फैल गई और विभिन्‍न वनों 

के उधोगपतिति, राजनीतिज्ञ और तमाज तुधारक न्युलिनार्क मिल देखने के ॥लए 
आए ॥“० ओवेन को पह आशा थी कि उनके इन सुधारों को व्थापक रूप 
में उधोगपति अपनाश्ग, किन्तु इसके विपरीत उनके विद्यारों का उपहात ही 
हुआ ॥ तथापि इन सुधारों का दुरगामी प्रभाव पह पड़ा कि उधोग के 
तम्बन्ध में कानूर्नों का निर्माष इन्हें आधार बनावर ही किया गया । 

अपने विचारों ढो असफन होता देखकर ओवेन ने पर्यावरण का सुधार करना 
आरम्भ किया । उन्हें पह विश्वास था कि नश वातावरष में समत्त 


तामाणिऊ प्रशनों का उत्तर प्राप्त हो सकेगा । 


व्यांउ्त की अछाई और बुराई के लिए वे वातावरण को उत्तरदा- 
पी मानते थे | अत: वातावरण को सुधार कर ही व्यक्ति को सुधारना तंभव 
हैं । उन अनुत।र मनुष्य की प्रगाति में तीन प्रमुक बाधाएं हैं - 
धर्म, निजी-तम्पात्त और विवाह-संस्था ।॥* इन बाधाओं को दूर करके 
ही उत्तजी अच्छी प्रवुत्तियों को जागुत एवं विकत्तित फिया जा सता है । 
उन्होंने यह भी स्थाएयत किया है कि व्याज््त की ध्रमता का विकास वाता- 
वरष ते होता हैं । अत: अल्प क्षमता वाले लोगों को भी अधिक श्वमता 
वालों के तमतु ल्‍य आर्थिक आय हो, इसको मान्यता मिलनी चाहिए । 
पॉन्‍्तु उनके ये विचार अव्यवहारिक सिद्ध हुए । इन्हें स्वाणर करने के 


लिए वह पुग तैयार नहीं था । 
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ओविैन ने नवीन वातावरष के निर्माण के लिए नए उपनिवेश्ञों की 
स्थापना को माध्यम बनाया । न्प्रह्मरमनी की स्थापना इसी साँचे में हुई, 
किन्तु इनकी असफलता के बाद भी उपनिवैशों का कुम बन्द नहीँ हुआ । 
।826 में स्काटनैण्ड में आर्विस्टन नामक स्थान पर अपने दो ४थिष्यों के 
ताथ ओविन ने शक नया उपनिवेश बनाथा । ताम्पवादी रूप ते स्थापित इतत 
उपनिवैश्ञ में समान वेतन और समान काम के सिद्धान्त की स्थापना की गई 
थी । किन्तु यह प्रयोग भी बहुत लेबे समय तक न चल सका. क्योंकि औदवेन 
के एक भि०प की शक दषे पश्चात हो मृत्यु हो गयी । कालान्तर में इसे 
नीलाम कर देना पड़ा | हैम्पशायर में क्वींस तुड नामक स्थान पर ॥839 
में ओवेन के समर्थकों ने एक नए उपनिवेश्ञ की क्र्यापना की, किन्तु आर्थिक 
फठिनाइयों के कारण यह ॥8फ५5 में समाप्त हो गया । ओवैन का यह प्रयोग 
भी अतफल ही रहा । उपन्चिगतों की स्थापना सहकारिता के सिद्वान्त पर 
आधारित थी । इनकी अप्तफलता ते इनका महत्व समाप्त नहीं होता । 
ओवैन के तहकारितावाद के समर्थक विलियम धाम्त्न ने ल्‍वा| कार किया है कि 
इन प्रयोगों की असफलता अभिजात तंत्रीयप गठबन्धन का परिणाम थी, जो 
स्वभावत; श्रामिक-वर्ग के भश्नु हैं ।22 उन्होंने औवेन के इन प्रयोगों को महतत्व- 


पूर्ष उपयोगी एवं समाजवादी परिवर्तन की नींव माना है । 


उत्पादन लागत के आतिरिक्त जो घन लिया जाता है उसे लाभ कहते 
हैं । ओवेन इसकी समाप्ति वाहते थे । यह त्माप्ति नैतिक आधार पर की 
गई थी | उनका विचार था कि यह अतिरिक्त धन अनुचित शव पाप है । 


लाभ ही श्रमिकों के श्लोषष का कारष है अत: कल्तुओं का विउ्ुय लागत मुल्य 
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पर ही होना चाहिए | इतते अधिक मृल्य पर विक्रय करना अन्यायपूर्ण 

है । लाभ की समाप्ति करके ही शोषण को तमाप्त किया जा तक्ता है । 
अत: उन्होंने ऐसी व्यवस्था की खोज की जो लाभ की प्रयाली के बिना ही 
कार्पान्वित हो सके । *“ उनके ये विद्यार कालान्तर मैं मावर्त के वैज्ञानिक 
तमाजवाद में अतिरित्त मृल्प के रूप में निरूषित हुए । वत्तु विनिमय को 
मुद्रा के माध्यम ते प्रचलित 7रना गलत हैं । ओवैन यह मानते के कि 


पिनिमय का माध्यम भ्रम ही होना चाहिए । 


सन्‌ 4855 में लन्‍्दन में उन्होंने भ्रम विनिमय के त्तिद्वान्त को लागु 
करने के लिए * राष्ट्रीप तमान श्रम विनिमय” की स्थापना की । पह 
औदधोरगिक भ्रमिकों की एफ सहकारी तेस्‍था थी । इत संस्था में प्रत्येक तदत्य 
अपने भ्रम के उत्पादन की एक केन्द्रीय भण्डार मे जमा करके उसके बदन एक 
भ्रमपश्र प्राप्त करता था । इत्त श्रमपत्र ते समान श्रमम्नल्य वाली कोई भी वस्तु 
वह प्राप्त कर त्कता था | इतका आरम्भ लाभ की समाप्ति के उद्देश्य ते 
फकिया गया था । उपर्युक्त विधि ते उत्पादक और उपभोक्ता के बीच तीधा 


संबंध स्थापित हो जाने ते लाभ स्वप्मेव तमाप्त हो जाता है ॥ 


थौड़े समप बाद ओवैन की पह व्यवस्था भी तमाप्त हो गई ।॥ भ्रम 
मुल्य के आधार पर विक्गरप मृल्य निर्धारित न करने के बजाए विक्षप-मृल्य 
के आधार पर श्रम का मूल्यांकन होने लगा । फलस्वस्म भण्डारों में केवल 


निकृष्ट और मंहगी वस्तुएं ही रह गई । ओवेन को इस कार्यक्रम की अतफलता 
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का अत्यधिक ब्ेंट था । फिर भी इते वह अत्यन्त मह्त्वपूर्ष खोज मानता था 
और कालान्तर में जिन सहकारी तमितियोँ का गठन हुआ उन पर ओवेन 


के विद्यार्रों का अत्यधिक प्रभाव पड़ा । 


राबर्ट ओवेन के समाजवादी विचार केवल व्वारों तक ही त्ीमित 
रह गए ॥ उन्हें व्यावहारिः र्म देने के भी प्रयात्त हुए तु लम्बे तमय 
तक उनकी योजनाएँ न चल तकी । फिर भी ब्रिटेन की समाजवादी परम्परा 
पर उन विद्यारों था प्रभाव अमिट रहा । शिष्षा पर जोर, तहकारिता 
को बढ़ावा और जन तामान्य के जीवनस्तर की उन्नति के प्रति आभ्ावादी 
टूृष्टिकोष कुछ ऐस्ते तत्त्व हैं जो बाद के _्माजवादी आन्दौलनों को भी 
प्रभावित करते रहे । पही कारष है कि ओविन के विचारों को तमाजवादी 


परम्परा की नोंव माना जाता है । 


अन्य विद्यारक 


सदुर्माआमंरवसि3भवस अत वाबअना मार अरपपरनपवातपारना पलक मनम वा सरा+ भय क्र वनकाइककाए रब न, 
दूकुसत सुभार सुलभ कुल पुंलना शुकात पाक सुभा दहन सुर पुकाना दुडामन इुमानत 


समाजवादी परम्परा में उन्‍नीरवों भती कै पूर्वार्द में छुछ और 
महत्त्वपूर्ण विचारक हुए जिनमें लुईस आगस्ट ब्लैक का नाम विशैषर्म से 
उल्लैब्नीय हैं । ये उत्रा-तमाजवाट अथवा ताम्पवाठ के सेस्थापक थे, से 
अनुनार पूँजीवाद स्वयं अम्धायी व्यवस्था होने के कारण समाप्त हो जाशगा 
और उसके त्थान पर तटकारी मंधों की उत्पात्ति होगी । इन्हें सिद्वान्त- 
स्थापना की अपैक्षा व्यवह्यारिक रूप ठेना अधिक पततन्द था, उत्तरव ग्रान्ति- 


कारी संगठन के लिए उन्‍हें आधक जाना जाता है । 
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एटीने कैबेट अपने ग़न्ध वाधेज एन डर गरी ॥॥840॥ के अम्ध्यम ते 
फारियर की परम्परा को अग्जत्र करते हैं | उनके अति।रत्त लुईस ब्लैक अपने 
ग़न्थ एल आर्गनाइमैश्न डू ट्रैवैल ॥859॥ में राष्ट्रीप-कर्मशाला की ज्आपना 
की कल्पना करते हैं | सरकार को अपने व्यय पर इन कर्मशालाओं की 
स्थापना करनी बाहिए और इन्हें सरकारी नियंत्रण ते स्वतंत्र भी रखनाः 
वाहिए तथा मजटूर तदस्पों को ही इसके प्रथनन्‍्धक का चुनाव भी करना चाहिए ।॥ 
पैरित में ऐ। एक राष्;रोप-कर्शा ला की स्थापना भी की गई किन्तु मध्यम 
वर्ग के विरोध के कारष वह भ्रीज्न ही समाप्त हो गयी । उनकी श्रामिक- 
संगठन की पोजना तथा कर्म करने के अधिकार की मांग उपजीट्पता की 
टूृष्टि में अत्पन्त महत्वपूर्ण हैं, क्यों।क इन्हों के आधार पर आधुनिक पुग 


वे कल्यापकारी राज्य के ठिच्यार को स्वरुप प्रदान किया गया है । 


उपर्यु त घूरोपियन समाजवादी नये ढंग के तमुटारयों की रचना 
अपने आदर्शों के अनुरूप करते रहें । इत प्रक।र के सम्राजों में आदडि-समाणज- 
वादी राबर्द ओवेन तथा मार्क्सोत्तिर फेबियन समोजवादियों का नाम विशेष 
रूप ते उल्लेबनीय हैं । नये समुदाय की रघना करने की प्रवृत्ति दो प्रकार 
ते उत्पन्न होती है | एक है निराभावाटी विचारों का प्रभाव जित्के 
अनुतार यह क्‍किव अनेक बुराइयों का केन्द्र है, इसालिए इतपै टूर रहने में 
ही एल्थाष है । इत टृष्टिकोण से अनेक धार्मिक नेताओं ने अलग-अलग 


समुदायों की रचना की है और इझत्तके द्वारा] तंतार की बुराइयां ते स्वयं 
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को बचाने का प्रयात भी किया है | टूतरा वर्ग आशावा्ियों का है जो अपने 
आदर्शों के अनुरूप अलग ते किसी समुदाय की रचना करते हैं और अपने ही 
कल्पना -लोक में ठिचरष करते हैं । पे आश्वावादी स्वयं की प्रकाभस्तम्म 

समझते हैं, और मानते हैं |कि उनकी ओर ग्रेघ लोग स्वयं ही आकर्षित होंगें।३+ 
इत प्रग्गमर के विचारकों के उदाहरण फेबियन तमाजवादी, राबर्ट ओठेन, 


फारिपर आदि को माना जा तकता है । 


अराजपतावादी-पर म्परा के संस्थापक पियरे जोतैफ वूधों ॥809-65॥ 
इत धारा के प्रमुख विवारों में हैं | ये व्यवितगत सम्पत्ति तथा उत्ते आश्रय 
देने वालो तंत्थाओं के ॥वरोधी ये । इनके क्रान्तिकारी विचारों में परत्पर 
तहपोग, तमता और नन्‍्याप की त्थापना के लिए आग्रह छिपा हैं । शोषण 
और घधन-लिप्ता पर आधारित समाज-व्यः स्था का इन्होंने विरोध किया 
है । इनके विचारों ते तमाजवाट को काफी बल मित्रा । राज्य -विरोधी 
तथा उत्पाठक-तमुदायों ली संघीय व्यवस्था के पोषक होने के कारप बूधों 
उत्त धारा ते अलग हो गए जो राज्य के माध्यम ते तथा तत्ता के केन्द्रीकरण 


के द्वारा तमाजवाट की स्थापना करना चाहती थी । 2? 


इसते यह त्पष्ट हो जाता है कि थौड़े हो कान के इतिहात्त में 
तमाणवादो विद्ार मौ"करूप से दो धाराओं मैं बट गया । एक धारा 
राज्प-तंस्था की आवश्यक मानती घी, और निरठुश केन्ट्रीय भवित के 
द्वारा ही तमाणवाद को ताने की बात कहती थी । यह नििरंकुभ केन्ट्रीप 


शापति भी मजदूरों को ही शांत है, किन्तु इते निरंकुश्न रखा जाता है 
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और यह तमाजवाद के ए>त में पुछ भी करने को स्वतंत्र मानी गई है | दूसरी 
धारा आराजकतावादी बनी, जो राज्प-तत्था को अनुपयोगी मानती < । 
राज्य की न तो आवश्यक्ता है और न ही वह त्माजवाद के मौर्निक - 


स्वरूप के ताथ जी।लत रह तकता' है | 


इंग्लैणड भें तमाजवादी विच्यारों का विवात्त उन्‍नीतवीं शती के 
पूर्वार्द में हुआ । इस युग के एक विख्यात अर्थज्नास्नी डैवि3 रिकार्डो के 
मजदूरी तम्बन्धा आर्थिक विद्यारों की उड़ व्याख्या के माध्यम ते अनेक 
ब्रिटिश लेखकों ने इस विवार धारा को आगे बढ़ाने में तहपोीग किया । 
थीड़े हो तमप बाद क्रिभ्चियन तमाजवाद का जन्म हुआ ॥ इसके तंत्थापकों 
में प्रमुष रुप ते प्रेडरीक डैनितन मौरित और वार्ल्त किंग्त्ले का नाम उल्लेख्प 
है, जिन्होंने उठा आ्थिक-विचारों जे राजनैतिक रूद्धिचाद ते जोड़ने का 
प्रधात किया । पह संपोग समाजवादी विचारों के विकास में महत्वपूर्ण 
फंदम था | 4850 और ॥8५0 के उग़ा चार्टिल्ट आन्‍्टौलनों को केवल 
राजनैतिक आन्दोलन के रुप में जाना जाता है ॥* वस्तुत: श्रमिक-वर्ग के 
द्वारा चज्लाया गया पह आन्दोलन समाजवाद के निर्माप की एक तीढ़ी थी, 


प्रयोंकि इसके पीछे पूँजीवाद-विरोधी वित्यारों का तश्नप्त हाथ था । 


मार्क्त एवँ रंगेल्म कासमाजवाट 


अधिक भरा पांतका काम प्राधक ऑया! अदला अाकक हलक दादा परधाक: सवा पायदान, सालात' धरा आयायक् याउंट+ जाता शामक अधयाक कानाक उादावा मपाक, 


मार्क्स के पूर्ववर्ती समाजवादी विचारकों के सिद्धान्त मृल्यवान 
ये, फिनन्‍्तु कालान्तर के विकास को दृष्टट में रखे हुए ऐसा दिखाई 
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पड़ता है, कि ये तमस्त लघु धाराएं मार्क्लवाद की महान तमाजहादी धारा 
की सहायक मात्र थीं । इस महान धारा का उटप उननीतलवीं गशती के 
९. | सामार जाता € 

उत्तराई में हुआ । तामान्यत: यह माना जाता है कि मार्क्स ने जर्मन 

प्रत्यववाद, ब्रिटिश आर्थिक राजनीति और फ्रांतीती तमाजवाद को एक ताथ 
मिला दिया । पह साम्मिलन सर्व प्रथम कम्पुनिस्ट मैनीफेस्टो8५8॥ में प्र ट 
हुआ, जिम उन्होंने फ्रेहरिक श्मैत्त के साथ लिखा था । मार्क्स के आलोचक भी 
उनकी महानता की प्रश्नता किए बिना नहीं रह पातै ।*? पह उनके महान 


डर्पाउत्तत्व एवं गहन घिचारों की ही टेन है । 


मार्क्स समाज के विकास की भौतिकवादी व्याख्या प्रस्तुत करता 
है | उत्तके अनुतार समाज परस्पर विरुद्ध श्राक्‍्तियों का तन्‍्तुलन है | संघ ही 
सबका जन्मदाता है और तामाजिक-तसंघर्ष ऐतिहासिक प्रक्रिया का मुल है । 
अपनी आजीविका के लिए मनुष्य प्राकृतिक भ्रक्तियों ते संघर्ष करता है । 
इस संघर्ष के दौरान लोग एक दूसरे ते सम्बद्ठ होते हैं और इत त्म्बन्ध का 
स्वरूप उनकी उत्पादन-पद्धति के अनुसार बदलता रहता है । अर्थात्‌ जिम 
प्रकार के उत्पादनों के माध्यम मे वे अपनी आजीविका प्राप्त “रते हैं, उती 
प्रकार का उनवा पारस्परिक सम्बन्ध भी बनता है । जब मानव तमाज में 
भ्रम के विभाजन का प्राटुर्भाव होता है, तब परस्पर विस्द्ध वर्गों की उत्पात्ति 
होती है, जो ऐेतिहासिक नादय में प्रधान भ्रमिका निभाते हैं ।2” तात्प॥ 
पह हैं कि समाज के ऐतिहातक पिकात में थे परस्पर विरुद्ध वर्ग महत्वपूर्ष 


हैं, क्योंकि इनके परस्पर संघर्ष ते ही विकास के अगनि ज्तर तक पहुंचना 
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संभव होता है | वर्ग-तंघर्थ के विषय में मार्की के विचार उम्नके पूर्ववर्ती 
वविद्यार॒कों ) विचारों ते भिन्‍न हैं । पह केवल वैभव-सम्पन्न और निर्धन 

वर्ग के बीच का तीथा पुद्ध ही नहीं है, अपितु इतिहात की विभिन्‍न स्थिति- 
पा ) अनुसार इन संधर्षां में गुपात्मक अन्तर भी होता है । संघंष का स्वरूप 
इत तथ्य ते निर्धारित होता है कि किस ज्तर पर तमाज में कौन ते वर्ग 
उत्पन्न होते हैं । मार्ज़्त के अनुसार वर्ग को परिभाषित करते हुए आदम 

बी. उलाम कहते हैं कि पह ऐसे लोगों का तमुदाय है जो उत्पादन प्रक्िया में 
पमान रुप ते लगे हैं ।0 इतका अर्थ पह है कि सामाजिक वर्ग में केवल समान 


आर्थिक स्थिति ही आवश्यक नहीं होती, अपितु वैचारि७ स्थित भी हमान 


होनी आवप्रधक है । 


मास समाज के तभी पक्चों को आर्थिक उत्पादन ते जोड़ने का 
प्रपत्न उरता है । संवैधानिक नियम, गैधिक। नियम, धर, कला आदि 
समाज के अनेक अंग है और. ये अंग परस्पर सम्बद भी है | किन्तु इन सबवग 
तम्बन्ध त्माज के आर्थिक-उत्पादन ते होता है | अन्ततोगत्वा' पही 
उत्पादन -विधि इतिहास के विकातप्त की निर्षायक होती है । इती 
के द्वारा तमाज का सांस्कृतिक दाचा रचा जाता है | यहीं ते समाजवाट 
टो रूपों में बेट जाता है । मार्क्त के पूर्ववर्ती तमत्त विचारों को पुटोधियन 
समाजवाद तथा मार्की और उनके अनुपायियों के विचारों को वैज्ञानिक 
तमाजवाद कहा जाने लगा । वह स्वयं इत बात पर जौर देता है, कि उसके 


घे तमाजवादी थघिंवार इतिठातत के विकात के वैज्ञानिक परीक्षण पर आधाश्यठ 


८८ 


हैं, जबाफ उत्तके पूर्ववर्नियाँ पे विच्चार केवल इस आदर्ग पर आधारित थे, कि 
तंबका कल्याप होना वा।हैए । मार्क का यह दावा है कि उतने अतीत थे 
जानने का मार्ग और भावि्प शो जानने का सत्र एक ही |तद्घान्त में दे रण 

6 | पह तृत्र है * वर्म-तंघर्थ” | मात ने कहा है कि अब तक ॥ एूँजीवाद त।॥ 
के तमत्त विध्मान तमाजों का इतिहास वर्ग-तंघर्ष का इतिहास है । “? इत्ती 
के द्वारा विगत पुर्गों में ममाज का विकास हुआ है और भ्रद्धष्य में भी होगा । 
वर्तमान धुग का पैजीपांत और मजदूर- वर्ग के बीच का संघणे एक ऐसे समाज की 
रघबना करेगा जित्मीे सभी उत्पादक तंपुक्त रूप ते प्रयात्न करके समाजवादी समाज 
का निर्माण करेंगे | इस नये तमाज में वगी-मैट नहाँ होगा, और इतलिए 
वर्ग-संघर्ष भी तमाप्त हो जाएगा । तंधर्ष की समाप्त पूर्णताम्य में ही तंभव 


है । अत: तव्वहारा वर्ग की इत विजय का ऑन्न्तिम लक्ष्य पूर्णताम्प ही है । 


पूर्ि साम्य के आगे की व्थिति का ब्योरा मार्क नहों देता । 
संघर्ड ॥॥ तमाप्ति का कारपष विस्द्ध वर्गों जी समाप्त है, किन्तु पही 
संघ सामाजिक वक्त का कारण है । इत वैज्ञानिक सिद्धान्त पर एक 
प्रभन चिन्ह पह लग जाता है कि पदि भूत और भविष्य के विकाप्त का 
एक मात्र साधन वर-संघर्ष है, तो ताम्पवाद के बाद इत दिकास ५ग क्या 
होगा १ क्या लतिकात रुक जायेगा अथवा पूर्ण ताम्यावत्या भी परत्पर विरुद्ध 
वर्गों को जन्म देगी १ इन पश्नों का कोई भी स्पष्ट उत्तर मार्क्त के 


पविदारों में नहीं मिलता ॥ 
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मार्क्स और ऐंजल्स ने सन्‌ 898 में जिस कम्पुनिष्ट मेनिफेस्टो 

की रचना की, उत्तका प्रभाव बहुत दिनों त& न रह सका । यह मेनिफेस्टो 
पुरोप 3 अभ्रमिः-आलन्टोलन को बल प्रदान करने के लिए बना था, किन्‍शु 

पह अपने उयेशय में असफल रहा । इसके बाद कै लगभग ॥6 वर्षों तक मार्क्स 
एवं ऐंजेल्स भ्रामिक आन्‍न्दोलनों ते दूर रहे । सन्‌ ।86+ में महाद्वीपीय श्रमिकों 
तथा इन विचारों ते प्रभावित कुछ बुद्धिजीवियों के प्रयात के फलस्वस्म अन्त- 
रष्ट्रीय अ्रमिक-संगठन का निर्माष हुआ , जिसमे प्रथम अन्तरीष्ट्रीप के नाम 
से जाना जाता है | इस तर पर पहली बार तमाजवाद ब्ैंगीयता और 
राष्ट्रीपता की सीमा को तोड़कर एक व्यापक विचारधारा कै रूप में 

प्रकट हुआ किन्तु यह व्यापक्षता अत्पन्त अल्पप्नगातिक थी, क्योंकि कालान्तर 

ग ह्ातेहात बताता है ॥ह ये अन्तरष्ट्रीय श्रमिक और बुद्धिनीवी गाद्े 


तमपों पर राष्ट्रीपता के ल्‍पर पर उत्तर आतिैथे । 


प्रथम अन्तर्राष्ट्रीय में सामान्य भ्रमिक -तंघ ते लेकर अराजक्तावादी 
वियार तक उभरे, निन्‍तु पह तम्पूर्ण आन्दोलन मात ते प्रभावत रहा । 
वस्तुत: मार्क्त ने झते अपने विद्यारों के प्रसार का माध्यम बना लिया । 
मार्क के विचार सर्वाधिक तीद्भगति ते जर्मनी में फैले और थोड़े हो समय 
में वहाँ के उभरते हुए भ्रमिक-आन्दोलन के मुख्य सिद्धान्त बन गधे । इंत 
प्रथम अन्तर्राष्ट्रीप के बाद का घुग त्माणवादी विचारों तथा' आनन्‍्दोलनों 


में अधि "शत: मार्फा मे ही प्रभावित रहा । 
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जर्मनी में फर्टोनन्त लैसजे ।॥825-86५॥ अत्पन्त प्रभावधाली 
तभाजवादी टघियारक हुआ । उ्े जमन भ्रामिक-आन्टोलन का अधिष्ठाता 
माना जाता है ।2० जा के ठियारों ते वह इस अर्थ में सहमत था, कि 
उत्ते श्रामिक-वर्ग का त्वंत्र तंगठन बनाना स्वीकार था । किन्तु दोनों विदारवों 
में अनेक अन्तर ये । नैसने के अनुतार मजदूरों के सहकारी संधोँ की स्थापना 
के लिएपर्याप्त धन प्रदान करना पथा उन्हें पूँजीपतियों के दबाव ते मु+त रखना 
परकार कादायित्व है । मात पैजीवादी तरकार के तामने ऐते किती थी 
प्रत्ताव काविरोधी था । इन वैदयारिक भैद को लैकर माय जर्मनी में लैसगे 
का विरोध करने के उद्येश्य में अपने अनुपायियों भो संगठित करने लगा | 
।869 में तोशल डैमाऊ्रेटिक पार्टी की + ।पना हुई । मात तथा लैसते े अनु- 
पाधियों के बीच पह अन्तर ।875 तक बना रहा ॥ इती वर्ष वुछ तमग्यौतों 
के आधार पर दोनों पार्डियाँ तंपु,त हुईं | मार्वत आन्तारे। रु्म ते इस 
समझौते का विरोधी था, यग्रवाति बाहर ते वह इसे स्वीकार किये था । 


तत्कालीन जर्मन चान्सत्र आटोवान जिस्मार्क के विरोध के 
बावजूद पह तोशल डेमाक्नेटि। आन्टोनन बड़ी ही तीज गति से विकातित 
हुआ । बिश्माई ने इते दबाने के लिये समाजवाद विरोधी कानून का 
ननर्माण ककया और ताथ ही हतकी लोकप्रियता घटाने के हजियि समाज- 
तुधार के कार्य#म भी तंचालि किये । ॥89। + अर्फल्ट कार्यक्रम के कारण 
लैसले वे शिवारों की पूर्णस्मेष त्याग दिया गया । राज्य द्वारा सहायता 


प्राप्त संत्थाओं के निर्माप की बात छोड़ दी गधी । मार्की के विचार और, 


गहरी जड् पड़ ।ल्‍ये और जमनी में भी वर्गों के झातन के ताथ ही वर्गों 
को भा तमाप्त करने की माँग बड़ी तेजी ते उठी । “! पह मार्क के 

विचारों *ै बहुत बड़ी विजय थी । वर्गहान समाज की माँग तमाजवाद 
की माँग बनती जा रहो थी | इत बात के भी नक्षप स्पष्ट होने नगेये 
कि सतमाजवाद की परिषीत त्ाम्पवाद के रूप में होगी । कालानतर का 


४ तिष्ठात इती परिषति णो विमिन्‍न रस्थितियोँ का चित्र प्रस्तुत उतता है । 


परिवर्तन और विकात की अगली स्थिति तँत्रोधनवाद के सर्प 
में उभरी । इसका प्रग्मयुय कारष स्वयं मार्क्स के विचारों में अन्तर्निहित 
दिकातस था, जो ऊमग्न विभिन्‍न रूपों में प्रकट हो रहा था । पही 
कारण था कि उतके विभिन्‍न किय अलग-अलग मान्यताओं के पक्ष में उत्ते 
उद्धृत करने लगे थे । उदाहरप के तौर पर यह देया जा ताता है कि 
उन्‍्नीतवीं भती के चतुथ द्चक के अन्त तथा पंचम दक्षक के प्रारम्भ में मार्क्स 
पह मानता था कि हिंतात्मक क्रान्तिकारी विधि ते ही बर्जआ आात्तन 
हटाया जा तकता है और "तर्वहारा का अधिनायकत्व* भी तभी 
स्था।पत हो सकता है | न्‍तु कालान्तर में उसके विचार बदले हुए 
गदखाई पड़ते हैं । इंगलैण्ड में ईद्धतीय रिफार्म बिल ॥॥867॥ के आगमन 
के बाद मादवर्त अपने लेखों में तमाजवाद में शक आानतिपूर्ण विकास की 
तेंभावना की ओर संकेत करता है । उभने यह भी कहा है कि ऐसा विकास 


तेंपुफ्त राष्ट्र अमेरिका और दुछ अन्य देशों में भी तंमव है + “* 


मावतोत्तर समाजवाह - 


जर्मन सोशल डेमोक्रेट विद्यारव अब्च भी पयपि मार्क्स की उत्त क्रान्ति- 
कारी भ्गषा को भ्रूने नहा थे, किन्तु व्यवह्नारतः वे दिनोदिन तंँतसदीय 
गर्यप्रयालों में घिलीन होते जा रहे थे । इत पुग का प्रमुख पिवारक कारन 
फाउस्की ॥॥95५4-।958॥ था, जित्तकी भान्यता नौ "आर्थक-निर्यातवाद* 
की संज्ञा दी जाता है | इतोी अनुमार गार्थिक श्ाक्तयां कया अपरिह र्य॑ 
विकात निश्चित रू ते ऊतमाजवाद के उद्मव की पृष्ठभूमि है । इत 


अथ में वह तमाजवाद के उत्भव जे तहज और अवगयम्भावी मानता है । 


एडेवर्ड बरनस्टीन ॥॥850-932॥ इस पु! का टूसरा प्रमुख विचारक 
था |उसने अपनी प्रतिद्व पुस्तक “5६७०३ ७०३४६फ2०+ णध्य._ 7065 
6647/॥ (डायु०७ 0४०. 9६ 8॥०४७४७६/४ 06५१ 5००।4 ०2६ /००।८४४7।६ (844 2 
[इस ट्रान्‍्थ का अनुवाद ॥909 ई0 में ऑग्ला - भाषा में इवो-ल्पूद्धानरी 
तोआलज्म नाम ते प्रदामि हुआ | में तत्कालीन परम्परावादिता को 
ललकारा : 7“ और पह प्रतिपादित किया कि जर्मनी में रुद्धिगत मान्यता 
वाली रफ़्तक्रान्ति न तो संभव है, और न ही आवश्यक, और इसलिए वह 
सोभल डेमोक्रेटिक पार्टी को पह तुजझव देता है कि वह उन बातों जो तिद्वान्ततः 
भी स्वीकार कर ले, जिन्हें तह व्यवहारत: मानती है । जित विकातवादी 
समाजवाद की कल्पना मार्यत के लैसीं में इंग्लैग्ड के संदर्म में वदखाई पड़ी, 
उप्मे बर्नस्‍्टीन जमनी के तंदर्म में भी उयित मानता है ५» भले ही उन देशों की 
राजनैतिक परित्थितियों में मढ़ान अन्तर रहा हो इल प्रकार बर्नस्टीन की 


हे न्यः ५८ | पल काशर सडक लक टरवोशनूकताान. अब हूं तः आफ डुल... बल हि हर न्‍्क 52 सह पृछ लक 
मान्यता में पह सिकाहताही संयाजापद डी भी *ैस् 7० राजन: 


रब 
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परित्थिति में संभव है । उत्के इसी सिद्घवान्त को मंशोधनवाद की तंज्ञा दी 
गयी है | काट्ल्की के परम्परावाद और बर्नस्‍टीन के संगोधनवाद के इत्त 
विरोध के फलस्वरूप जर्मन सोशल डेमौक्रेटिक पार्टी को गहरा धक्का लगा । 
पयपि बनस्‍टीन की पार्टी ।॥१०३ में पराजित हुई, फिर भी संभोधनवाट के 
तंददीयप और श्रमिक-संघ के नेता प्रभावशाली बने रहे । प्रथम विभ्वपुद्ध छिड़ 
जाने वे बाद दोनों ही वर्गों के नेता सरकार के साथ हो गये और इसके ताथ 


ही पार्टी की क्रान्तिकारी मूमिका व्यववह्ारत: समाप्त हो गयी । 


पुरोप के अन्य भागों में थी तमाजव्यटो विवारों का प्रसार जारी 
था । फ्रांत में णिते "“समाणवाद की जन्म भ्रमि" कहा गया है, मार्कीवाद 
का प्रभाव न्यूनतम रहा । ब्लैंक और प्रूधों के विचारों की जड़ फ्रांतांता 
समाज में अत्यन्त गहरी थी । गलान्तर के इतिहात में भी फ्रांस का 
तमाजवाद इन्हीं के अनुयायियों ते प्रभावित रहा । यह बात ।॥87। के पेरित्त 
फम्पुन में स्थापित हो बुढी थी किन्तु इसो, बाद ही पहाँ के समाजवादी 
ववियारक दो वर्गों में विभाजित हो गये । जुृल्त गैस्डे ने ।875-76 में 
मार्कावादी परम्परावा दिता का प्रचलन किया, प्रधापि अधिकांश त्तमाज- 
वादी ब्नैंक और बूधों ते प्रभावत ये । इसके ताथ ही उन पर ॥8वाँ भत्ता 
ली क्रान्तिकारां परम्परा का भी प्रभाव था । पवपि ।१05 में ये तमत्त दल 
एकत्रित हो गये, फिर भी उनमें क्रान्तिकारी और सुधारवादी दो वर 


बेने ही रहें । द्वत पुग का महान लिचारक जीन जौरत था ॥ प्रथम 


विश्व पुद्ध के पूर्व ही उत्की हत्या हो गयी और इसके बाद फ्राँत के तमाज- 
पादी पुद्ट में रा०८ के ताव रहे । पूरोप के अन्य देशों, ., प्रमुय रू ते 
डैनमार्क, स्वीडन और नायेँ में >मज्न: डेनिश्न सोबन डेमाऊ्रेटिक पार्टी॥।8704 
व्वेड्ठिस तोशलित्ट मुभट ॥॥899॥ और नार्वेजियन नेबर पार्टी ॥8877 

व उआपना हुई | ये तमी दव माह के विचारों पे प्रभावित ये ॥ ॥888 

में आस्ट्रियन सोभलिस्ट डैमाऊ्रेटिक पार्टी ध्यायित हुड, जो ॥१08 तक इतनी 
तञभ्-त हो गयी कि उस वर्ष के तंतदीय चुनाव मैं एक तिहाड मत प्राप्स करनेमें 
तफल हुई, और जर्गन सोभव डेमोक्रेटिक पार्टी के बाद द्वितीय स्थान शो 
सशज्त पार्ठी बनी | इसे अतिरि+त बे ल्लिपन लैबर पार्टी ॥885॥ और 


डच तोआलिस्ट डेमाक्रे।टिक वर्क्पार्यी ॥89५॥ भी उल्लेबनीय है । 


मे महाद्वीपीय तमाणजवादी दन पारस्परिक विरीधों के कारण 
प्रव्बाण्डित रहे । इनमें कमा भो एक मत होर संघर्ष करे की स्थिति नहाँ बन 
पायी । इन पर मार्की को परम्पराधादी' नीति का प्रभाव अन्त तक 
बना रहा । तमाजवाद के ऊजस अन्तर्राष्ट्रीप रूप जो आठ माना गया 
था, उप्तकी प्राप्ति अभी बहुत दूर थी । प्रथम विश्व युद्ध के प्रारम्भ में इस 
प्रकार के विचार उभर रहे ये, किन्तु विश्व पुद्दध ने यह दिया दिया पे 
पवचार राष्ट्रीपता की त्तौमा का उल्ल्धन करने के लिये पर्याप्त बनब्ाली 
नहों ये । प्रथम विश्वयुद्ध में ये अन्तर्राष्ट्रीय समाजवादी अपने-अपने देश्व के 
शातन + साथ हो गये । इससे समाजवादी विचारों के विव्ञत में अत्पन्त 


ँ 


बाधा पहुँची । 
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समाजव। दी विवारकों की एक अन्य धारा आराजकतावाद के रूप 
में निकली । यह प्रवृत्ति प्रारम्भ ते ही उन विचारों में धी, जो राज्य 
ते अलग रह र श्रामक-तेगठनों क बात सोचते ये । फालानतर में पह प्रृव्व त्त 
मखाइल बाकुनिन ) नेतुत्व में शक राजनैतित सिद्धान्त के सम में स्थापित 
हुई । बाकुनन स्स का 3त्पन्त प्रभावशाली विचारक था, जितके विवारों 
का मल ग्रोत स्वतन्त्रता की उत्कृ-ट भावना थी । अराजकतावादी घिचार- 
धारा का मुख्य प्रभाव बैन पेन रहा ॥ प्रथम अन्तर्राष्ट्रीप में मात और 
बाकुनिन के मतभेद के फ्त्वरुप अराजकतावादी धारा काफी कमजोर हो गयी । 
प्रथम वश्वपुद्ध वे बाद हो श्येन में समाजदादश्क राजनैतिक भरत के स्प 
में उबर पका । इसका प्रमुब कारणअराजतावाद और मार्की के परम्परावाद 
का परस्पर विरोध था । पहो स्थिति इटली के त्तमाजवाद की भी रही, 
जिन्‍्तु प्रथम विश्वयुद्ध के हाच तक इंटे।नपन तोऑॉलिस्ट पार्टी मार्कावादी 


संगठन का लदृदढू गढू बन चुकी थी । 


प्रथम अन्तर्राष्ट्रीप के फलस्वरूप तम्पूर्ण पुरोप में समाजवाद की ए+ 
लहर दौड़ गयी । किन्तु इस लहर को शक केन्द्र ते निर्यत्रित करना तम्भव 
न था क्योंकि विभिन्‍न देशों में विकतित होने वाजे समाजवादी आन्दोलन 
स्वरूप और का परत गे टूाण्ट ते राष्ट्रीय अधिक 4, और अन्तर्राष्ट्रीय 
कैम 4 इसे प्रकाश तमाजवादः काजो विकात हुआ वह मुख्य रुप ते राष्ट्रीय था । 


उत्तके स्वस्म को देश्व चिश्रेष की ऐतिहासिक, भौगोलिक, तात्कृतिक और 
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आर्थिक परित्थितियाँ प्रभावित र रही थीं । ऐसी स्थिति में सन्‌ 4876 
में प्रथम अन्तरराष्ट्रीय को समाप्त कर दिया गया । इत युग के समाजवादी 
पएिकास की सबते बड़ी विग्रेषता यह थी कि यह कम; तुधारवाद की और 
(ुकंता जा रहा था । मात द्वारा स्थापित क्रान्तिकारी-विधि कैठन 
भेड्ान्ति- मान्यता बनकर रह गयी थी । किता स्थायित राज्यसत्ता 

#ी उखाड़ पकने के बजाय उत्तमें सुधार करना तमाजवादियों का उपेश्य बन 
गया था । 20णी भरती के प्रारम्भिक वर्षों तक पृरोपष के अधिकां देशों में 
तमाणवाद पार्गिपामेंट की भ्राज्ति के र्म में स्थापित हो चुशा था ।*” 
पार्नियामेंट की इ श्ाँक्त का कार्य समाजवादी उद्ेग्यों की और तमाज को 
अग्रतर करना था । इस पुग में केवल कुछ वामपंथी ही मात के परम्परागत 


#न्‍न्तिकारी सिद्धान्त को स्वीकार करते थे ॥ 


प्रथम अन्तर्राष्भ्रीय पूर्णपत: श्कीकृत और बुद्ध तंगठन होने का टाचवा 
फरता था । अपने इत दावे में वह अत्फत रहा । जन 889 में द्धतीय 
अन्तर्राण्ट्रीप की स्थापना हुई, जो त्वस्मत: प्रथम अन्तराष्द्रीय ते 
'भिन्‍न था । यह समाजवाटी आन्‍न्दोलरनोँ की अन्तराष्ट्रीय तभा मात्र 
थी । जर्मन समाजवादियाँ का प्रभुत्व इत तभा पर स्थापित हो गया 
थ्ग । वे किसी भी प्रकार के सुधार और तमझौते के विरोधी ध । परम्प- 
रागत मार्क्सवादी प्रषाली पुनः बलवती हो गयी । इत पर जर्मन समाज- 
वादियों का प्रभाव प्रथम विश्वयुद्र छिड़ेने तक बना रहा । हन्‍्तु विषवयुद्ध 


है 


पड़ने के बाद राष्ट्रीय भावना अन्तर्राष्ट्रीय भावना ते प्रबलतर सिद्ध हुई 
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इस सभा के तभी घटक अपनी-अपनी राष्ट्रीय तरकारों के ताथ हो गये 


जिसके परिषामत्वस्म अन्तर्राष्ट्रीय भ्रमिक-संघ की एकता समाप्त हो गयी । 


ब्रिटेन की तमाजवादी परम्परा में तर्वाधिक महत्वपूर्ण योगदान 
फेबिपन तमाजवादियों का है । आदिम बी-उलाम ने लिखा है कि मृलतः 
पह इंगालि तोशलिज्म ते उत्पन्न हुआ है और यह जानवारी देता है, कि 
तमाजवाद प्रजातंत्र का तंभ्रौधित रूप और .,+७ तार्किक निष्कर्ष है ।22 
फेबिपन सतमाजवाद मापरवाद ते भिन्‍न विचारों का प्रतिपाठक है, और 
इती रूप में वह तत्कालीन ज़िटिश समाज में प्रचलित हुआ । जी0बी0शआ ने 
स्वयं पह लिखा है कि लैसले के सिद्वान्तों का विकासकरके उन्‍होंने फेबियन 
तमाजवाद का निर्माण किया है । “*उनका पह कयन तर्वाधिक प्रामा णिक 
है, परयोकि वे स्वयं फेबियन समाजवाद के विचारकों में प्रमुख थे । फेबिपन 
तमाज की रचना ॥880 ६0 में हुई । इशतके संस्थापकों में कुछ नवजवान उठ्रा 
ब॒द्धिादी पे; जिनमें मिनी, बिपेट्रिश्म वेग, ग्राहम वैल और जी0बी0भा के 
नाम उल्लेबनीय हैं | ये &विकासवादी तकाजवाद में विवृवात॒ करते ये ॥ 
इनकी यह मान्प्रता धी कि तमाजणाद का आगमन क्रममर; होता है और इती 
कारण इसी प्रयात्त करने हेतु किसी भी भारी तंगठन का निर्माण उन्होंने कभी 
नहीं किया । शक छोटे ते तम्रृह के साथ भातकों को तमाज-परिवतन के लिए 
सलाह देना इनकी समाजवादी विधि थी । इनका सम्पूर्ण साहित्य फेविपन 
पनिबन्ध के नाम ते सुरक्षित है, जितका प्रारम्ध 889 ई0 में हुआ था । 
इनके सिद्धान्त मार्यत्वाद के ताय-ताथ गैष महाद्वीप की तमाजवादी परम्पराजों 


ते भो अचग ये । इस ततिद्वान्त का शकमात्र उद्देय सुधार करना था, किन्तु 
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+ भंग न होने पाये और ताथ ही तमाज में कोई ऐसा आम्ूल परिवर्तन भी 


न हो, जितते तमाज के मलम्रत तांस्कृति'-तत्व समाप्त हो जाय । 


तमाजवाद का एक छाप श्रमिक संघवाद भी उद्भ्रत हुआ । इस 
विवार घारा के अनुतार सम्पूर्ण तमाज पूँजीवाद द्वारा निर्मित एक कार्यशाला 
हे । >” इसी लिये पे विचारक उड्ा-आन्दौलन के परध्ंधर थे । इन्होंने तंतदीय 
प्रणाली और राजनैतिक गतिविधियाँ के माध्यम में त्माजवाद की स्थापना 
को अत्तम्भव जान लिया था ।॥ श्रामिक-तंघ वादियों की यह मान्यता है कि 
समाज एक का पशाला हु जिसके अधिकार और कर्तट्प अन्य औद्योगिक 
तंतथानों जी ही तरह निर्धारित होते हैं | वर्तमान तमाज का हर वर्ग छत 
कार्यश्ञाला ते जुड़ा है । 87॥ ई0 में इसको स्थापना हुई और ।892 में ए५ 
संघ का निर्माण किया गया, जिते फ्रेडरेशन डेस बोर्सेल हू ट्रेवेल संज्ञा दी गई । 
इतके नेता पर्नन्द फैलाठियर के । कालान्तर में तन्र ॥902 में वृहत्तर तथ॑, 


कान्पेडरेश्नन उनरब डू ट्रैवेल का निर्माण हुआ । 


भ्रमिक -तंघवाद ने तमवालीन बुद्धिजीवियोँ को भी आउरृष्ट किया , 
पिन्होंने इते दाशनिक आधार प्रदान किया । इनमें प्रमुख रूप ते उल्लैखय 
जार्ज तोरेल हैं | सोरेल की पुस्तक " रेफनैक्सन पुर ला वायलैन्स" [यह पुस्तक 
।908 ६0 में प्रकाशित हुई ॥। ॥9॥6 ई0 में "रेफलेशन आँन वायलिन्स * नाम ते 
इसका अनुवाद प्रकाशित हुआ ] अत्पन्त प्रभावकारी सिद्ध हुई ॥20 
पंथापि दोरेल स्वयं तो अपनी मान्यताओं व्ये कालान्‍्तर में बदल दिए , किन्तु 


उनकी पुल्तक क्रान्तिकारियों का मार्गदईन करती रही । 
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श्रमिक-संघवाद + यह मान्यता थी कि समल्त मानव समूहों में 
4रमिक तंघ सर्वाधिक मौजनिक और स्थायी है | इतका शक मात्र कारष यह है 
एक मनुष्य की तमत्त आवश्यकताओं में उत्तती आर्थिक आवश्यत्ता सर्वप्रमुस 
हैं ॥ भ्रमिज-संघ का तदत्य इसी आर्थिक आवश्यकता की पूर्ति को आधार 
बनाकर संघ में प्रवेश ऊरता है और उत्तके संबंध स्थायी और ठुद़ होते हैं । 
शै७ तंबंध , चाहे वे राजनैतिक हाँ पा धार्मिक, उपेधाकृत कम स्थायो और टूदृ 
होते हैं । भ्रभिकों के लिये परम्परागत नै।त पता और उत्तके नियम कोई 
अर्थ नहीं रख्ते | उनकी समस्त निष्ठा श्रमिक संघ के प्रति ही होती है । 


श्रमिक संघ का छत स्प में संगठन वर्ग-चेतना को जन्म देता है । 
वर्ग चेतना ते वर्-तंघर्ष उत्पन्न होता हैं । इस संघर्ष के कई रूप हैं पथा 
हड्डताल, काम रोको, बांहष्कार आदि । इन तमस्त स्पों में संघ की बात 
पनहित हैं । इससे बह रस होता है कि तीघी कार्यवाही प्रमिक-तंघर्वीद 
का अभिमत है । इसी कारष इते * रजत एवं लौह का समाजवाद" की तंज्ञा 
दी गई है । “?हिंता को इस उछिद्वान्त में अनिवार्य माना गया है | प्रोरेल 
ने हिंसा को घूृषा एवं प्रतिश्रोध के बिना भी जारी रखने की सलाह दी है । 
इन समाजवाद की एक बड़ी विशेषता यह भी हे कि ये उत्ते अप्रजाउतां बिक 
मानते हैं । जन-तामान्य तंधर्ष में बहुत प्रभावकारी नहीं होते | उनमें 
संथप की भक्ति भी कम होती है । इसलिये संघ के जलिये भाषित सम्पन्न अल्प- 
सेख्यक भी पर्पाप्त हैं | संघर्ष का उधेष्प अच्यवस्था की समाप्ति, अन्याय 


का विरीध और सही प्रगति वी दिशा होना चाहिए ॥ 
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इस विवारधारा की आलोजनाएं अत्पन्त प्रबल हैं | वर्ग-संघषे 
और रक्त-क्रशीन्ति के न्‍लिय ये तक और विचारशीलता तक का परित्याग कर 
देते हैं । ज0ओ0गैसेह महोो.टय अपने उान्‍्थ " द्व रिवोल्ट आफ द मालेज" +० 
में लिखते हैं कि भ्रमिक-संघे वाद के प्रभाव ते पुरोष में एक ऐसे मानव का 
अभ्पुदय हुआ जो न तो अपनी बात के पक्ष में तक देना चाहता है और न 
ही वह अपने को तत्य फिद्ध करना चाहता है, अपितु वह अपनी बात को 
मनवाने के लिए काटिबद हैं | अतार्किक होने का अधिकार उन्होंने ले लिया है । 
पे पक्तियाँ श्रमिक संघ वाद की उग़ा क्रान्तिकारी प्रवात्ति की आलोचना 
में कही गयी हैं । संघर्ष अच्छे उद्देश्यों के लिये ब्रभ हैं, किन्तु इसे निरेष 
रूप ते शुभ नहीं कहा जा तक्‍ता ।॥ श्रमिक संघ वाद में इसे पूर्णतः: शुभ मान 


क्‍लिपा गया है । 


ग्रेषी समाजवाद की उत्पत्ति ब्रिटेन में हुई । समाजवाद की यह 
धारा प्रथम विश्वपुद्ध के पूर्व उत्पन्न हुई और पूर्ववर्ती सिद्वान्तों के अधिकांइ 
समान उद्देशयों को लेकर आगे बढ़ी । श्रमिक-तंघ वाद ते इन्होंने राज्य के 
प्रति अविश्वात्त तथा तर्वहारा ।श्रमिका वग के नियंत्रण का सिद्धान्त लिया । 
इनकी प्रमुय विशेषता पह थी कि ये तामाकीक संर घना को लेकर मध्य पुगीन 
आदर्योँ के हिमाथती ये । मध्ययुग में समाज छोटी-छोटी श्रेणियों में बैंटा 
था । प्रत्येक श्रेणी का अपना स्वतंत्र व्ववत्ताय था । अपने व्यवत्ताय के िधे 
श्रमिक स्व जिम्मेटार था । वह इसकी व्यवस्था! करने का उत्तरदापी और 
लाभ पाने का अधिकारी था ।॥ भ्रेषी समाजवादी इस स्थिति को आदरश 


मानते हैं | 


समाजवादी व्चारक स्व0 अश्ीक मेहता ने कहा हैं कि इत 
आन्दोलन के पत्रचातु भी मनप की वही ्थिति रह गयी थी, जो आन्देालन 
के पूर्व थी | उन्होंने कहा है कि मर्ण और इलाज टोनों ही में मनुष्य स्वयं 
खो गया है, * फिर ऐसे इलाज ते लाभ ही क्या हुआ । तम्पात्ति की 
खोज और लाभ केः लोभ में मनुष्य वल्तुओं के अधीन हो गया । उपकरणों 
ने उठे अपना उपकरण बना लिया । यह व्थिति विकात की सहों दिलश्ला को 


नहीं प्रदागेत करती ।ै 


ग्रेषपी समाजवादियों ने प्रमाज की पुर्नरवना कार्यों के आधार पर 
करने की को भिश्न की | इतमें विज्विषट त्यवत्ताण् वाले तदत्य के ॥लिय समाज 
में विभिष्ट स्थान देने की बात कही गई । किन्तु यह तो तमाज को प्रधमत: 
उत्पादनकर्ता ओर उपभोक्ता के दो वर्गों मैं और पुनः उत्पादकों को भी 
काय के आधार पर 2नेक वर्गों में बाँटने वाला सिद्धान्त है । इती लिए 
इस पर अनेक और ते अनेक प्रकार के आधेप लगाए गए । रन्किन इसके 
पविरोधी थे, क्योंकि उनके अनुतार इतमें तौन्टरव की हत्पा एकता के | नाम 
पर और कराई करने की प्रवृत्ति की समाप्ति मुनाफाखीरी के नाम पर 
होती है । + इसलिये इते उस परम्परा की अगली कड़ी माना गया, 


जिम्तते परेश्लान हौकर तमाजवाद कानारा उठाया गया था ॥ 


भिन्न -भिन्‍न व्यवश्लाथों में लगे समाज के वर्गों के बीच पारस्परिक 


तहपोग और सहनुप्र॒तति के +नय कोई त्थान नहीं रह जाता । शक व्यक्ति 
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जो खाधानन के उत्पादन ते जुड़ा है, वल्त्रों के उत्पादन में लगे दूसरे व्र्याक्त 
के ताथ कोई तहानुश्नति नहीं रखता, अपितु एक विरोध की (्थिति रहती 
है, क्‍योंकि अपनी आवश्यञ्ता के अनुठुप भी अगर शक वर्ग का उत्पादक अपने 
उत्पादनों के म्रल्प में वृद्धि चाहता है और करता है, तब दूसरे वर्ग के 
उत्पादकों पर इस मुल्य वृद्धि का प्रभाव अव्य पड़ता हैं । इस प्रकार अनेक 
वर्गों में बंटे समाज फे अंग परत्पर द्वैध से हो परेशान रहते हैं, तब तमाज की 
सवागीष उन्नति के विषय में तो तोचना ही +निरर्थक है | ऐती ए्थिति में 
श्रेषी ममाजवाद तमत्या को सुलज्ञाने के बबाप और अधिक उलझा देता है और 
अग्ोक मेहता का वह कथन शल्य उतरता है कक पह ऐसी दवा है, जो मजे 


ते भिन्‍न नहीं है | दोनों ही स्थितियों में मनुष्य परेभान ही रह जाता है । 


श्रेणी समाजवाद के इन विद्यारों को श्माइल ठुरखीम ॥॥858-॥97॥ 
जैसे समाज विचारकों ते अत्यधिक समर्थन मिला । टुरसीम भी व्यवत्ताय के 
आधार पर बने संगठनों के विकेन्द्रीकरण के पश्धर हैं | *” इनकी मान्यता 
पह है कि समाज के टठूुत विकात में विकेन्द्रीकरण अत्यधिक सहायक होता है । 
एकरतता ते तमाज का विकात्त अवर्द्ध हो जाता है | मनुष्य के अन्दर अपने 
व्यवताय के प्रति लगन के ताथ-ताथ इस बात की निश्चिन्तता भी 
होनी चाहिए कि उत्तकी अन्य आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए समाज के 
अन्य वर्ग लगे हैं । किन्तु इतमें केवल अपने व्यवतताय के प्रति सचेष्टता और 
अन्य व्यवत्तायों के प्रात उपेक्षा का होना सामाजिक भावना के चविसर्द्ध है । 


अत: विक्ेन्द्री करण का अर्थ * पूर्णस्पैण निरपेक्ष वर्गों में विभाजित" नहीं 


रह 


होना चाहिए | पुनश्च इतका उधेश्य समाज की प्रगति है इतलिए जैसे ही यह 
तामाजिक प्रगति में बाघफ दिखाई पड़े और अपने उद्देश्य में असफल हो, वैते 
ही इसमें आवप्रयक संभ्रीधन और परिवर्तन करने की भी स्वतंत्रता होनी 
पाहिए | तमाज की व्यवस्था और प्रगति सर्वोच्च है, कैंन्द्रीपकरण अथवा 
पिवेन्ट्री करण तो साधन मात्र हैं । विवेन्ट्रीकरण का एक प्रकट लाभ पह है 
पक इसमें भक्ति का,चाहै वह राजनैतिक हो था आर्थिक, दुरूपयोग नहाँ 
होता । वेन्ट्रीकरण ते निश्चित ही आर्यिद्प्रगात जी गात तीद्न होती है, 
एन्तु इस व्यवस्था में प्रगति के नाम पर अनेक आवश्यक और उपयोगी 
मूल्यों का हनन होता है । त्रेषी समाजवाद का विवेन्द्रीकरष का तिद्घान्त 
अनेक आजलोचनाओं का पात्र बना | इतका कारण यह है कि इस युग में 
स्थापित्व और व्यवस्था की अपेक्षा प्रगति था अधिक महत्व है । यही 
कारण है कि समाजवाद की जो प्रबलतम छारा आगे बढ़ी और वर्तमान घुग 
की तमाजवादी परम्परा में जितका वर्चत्व स्थापित है, वह केन्‍्ट्रीकरण में 
अधिक विश्वास रखती है । * 


तमाजवाद पूरोप में जितना प्रभावशाली रहा, उतना अमेरिका 
में नहीं । यहाँ तमाजवाद आरम्भ में दावता ते मुक्ति तथा कृषि तुधार 
आन्टदोलरनों के रूप में रहा | कालानन्‍्तर में अत्यन्त तक्िप पत्रकार डे विंड 
डी लिपोन के इस घारा में आ जाने के बाद इसठ्गा सम्बन्ध मार्यत्तवादी 
धारा ते हो गया । डीलियोब ने मायर्त के सिद्वान्तवादी विचारों 


को श्रमिकवाद तथा फ्रांतीती विचारधारा श्रमिक तंघदाद के ताथ जोड़कर 
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एक नया छूय तैयार किया । इतत नये ठल के ताथ उन्होंने पूँजी का विरोध, 
मतदान-पैटिका ॥चुनाव॥ ते लेकरऔद्योगिक- तंघर्थ तक, करने का निश्चय 
किया । “इस संघर्ण में सोझलिस्ट पार्टी ने राष्ट्रपति के चुनाव में अपना 


प्रतिनिधि छड़ग करके तम्पूर्ण राष्ट्रीय मत का लगभग 6# प्राप्त किया । 


किन्तु उस समाज में तोग्नालिस्ट लेबर पार्टी ।प्रार्टी का आराम्भिक 
नाम॥ शक तम्प्रदाय ते अधिक कुछ न बन तकी । तोश्नलिस्ट पार्टी ॥ कालामतर 
में दिया गया नाम॥ पूजीन डेब्स के नेतृत्व में जन-आन्दोलन का रूम लैने 
में सफल हुईं | पह उभी भी न तो केन्द्रित हो सकी और न ही इसमें 
राजनैतिक शकरतता रही । इतके अन्तर्गत सुधारवादी, क्रान्तिवादी, 
कट्टर मार्क्वादी तथा अन्य प्रकार के लोग तम्मिलित ये, जिनमें अनेक 
स्थलों पर पारस्परिक विरोध के बावजूद पार्टी के प्रति एकता और न्छिठा 
थी । इत पार्टी ने तैद्वान्तिक रुप में कुछ भी नया नहीं जोष्दाी, किन्तु 
व्यावहारिक रुप में अमेरिका में तमाजवाद का प्रभावशाली आवाण अवश्य 
उठायी । वहाँ ऑन्तिम उल्लेख्य दिचारक नार्मन टामत ये । प्रथम विश्वपुद्ध 


के बाठ अमेरिका ते यह धारा तमाप्त हो गयपी । 


उन्‍नीतवीं भरती में रस मेँ पापुलित्ट विधारधारा प्रबलतम थी । 
इसके प्रमुख नेता अलक्जेण्डर हर्जन ये । हर्जेन महोदप ने स्स में समाजवाद का 
भविष्य कृषकों के समुदाय में देखा । उनका पह विश्वास था कि कृषक ही 


समाजवादी तमाज की रचना में सहायक हो तकते हैं । कृषि को उन्होंने शक 
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आदई के रूप में प्रस्तुत किया और उनके अनेक अनुणायियों ने तत्कालीन विधा- 
पथयों' एवं बुद्धिजी वियोँ को अपनी ओर आकर्षित किया तथा जन-तामान्‍्य 
के बीच क्रान्ति के बीजारोपण के लिए स्थान-त्थान पर जाकर लोगों को 


प्भ्नाधद्वित करने के लिए प्रेरित भी किया | 


उन्‍नीतवीं भरती 3 छहें और तातवें टक्मकों में उड़ा पापु। लिस्ट कार्य- 
कर्ताओं का विश्वात कृधक-आनन्‍्दौलन ते समाप्त हो गधा, और वे आतंकवाट 
का आश्रय लेने लगे | इस आतंकवादी आन्दोलन का चरमोत्कर्श अलैक्जेण्डर द्वितीय 
की हत्या ॥88॥॥ में हुआ । बाकुनिन के प्रभाव ते स्स में बौद्धिक और 
आतंकवादी तत्वों को समाजवाद की घारा मेँ स्थान मिला, जिनका उद्ेश्य 
था राज्य की समस्त व्यवस्थाओं, परम्पराओं और वर्गों को समाप्त करना । 
घपह एक विचित्र बात है कि सम में बाकुनिन जित आतंकवादी धारा की प्रश्नय 
देता है, उत्तमें बृद्धिजीविधों की प्रधानता को स्वीकार किया गपा: , जर्बाक 
पूरीप में वह कुघल कारीगरों और कृषकों का समर्थक होने के कारष पूधों 
के उत्तराधिकारी के रुप में जाना जाता था ॥/“पह बाऊुंनिन के 'िए देश- 
काल की अनभिनज्ञता का प्रमाष है । जहाँ उसे कृषकों और कारीगर्रों के द्वारा 
समाजवाद की स्थापना पर बल देना चाहिए था, वहाँ वह भूल कर बैठा । 
शायट रूस की #रन्ति का द्रष्टा होने का सौभाग्य उसके हिस्से में था ही 
नहों । 


पापुलिज्म की इत महान धारा मेंही शक वर्ग ऐसा था, जो आतंकवाद 


का विरोधी था । इनम्न वग के लोगों की मान्यता पह थी कि समाजवाट 


हिकात्त के फलल्वरुप ही आ तह्ता है | अतए्व ये शान्तिपूर्ण प्रधार और 

जन- जागरप का क्वार्यक्रा संघालित क्‍ीिकिए । यह कार्यक्रम पहले ते चल रहे आततंक- 
वादी क्रिया-कलारपोँ के ताथनसाय चलता रहा । ये क्रमिक-विकासवादी 
जन-समृह में अपने कार्यक्रमों का प्रचार करते रहे और इसका प्रभाव समाज पर 
अच्छा पड़ा । किन्तु विकासवाद पूरोप मैं असफल हो चुगा था और स्स में 


भी इतते बहुत आशा नहीं की जा तकती थी । 


स्स में मार्यभवाद का पृत्रपात करने का भ्रेप जाज प्लेखानोव को 
ह » जो आरम्भ में तो पूर्वोक्त पापुलित्ट परम्परा के तदत्प थे किन्तु कालान्तर 
में मार्कावाद के अनुपायी त्मर्थ# और पापुलित्ट धारा के कु अलो यक बने | 
इन्होंने ल्‍स की क्रान्ति का जो रूप सौचा वह पुरोपीय था । औद्योगिक 
प्रगति के कारष रस में एक पूँजीवाटी क्रान्ति को उन्होंने द पहले ही भाँप 
लिया और तमाजवादी-ढ्रान्ति के लिए इसे सुन्दर अक्सर भी तम्झा । उनका 


पह विचार जमनी के समाजवाद ते प्रभावित या । 


तमाजवाद को स्स की भुमि के लिए उपयुक्ततम सम देने वाले 
विचारक का नाम वी0आई0 लेनिन ॥870-।92५॥ था, जितने अपने लेख 
"हवाट इज टू बी डन १" में और अधिक जुद्याछ आन्दोलन का समर्थन किया । 
मार्काठवाद की दन्दात्मक घारा पश्चिमी पुरोप में समाप्त हो चली थी । 


उत धारा को नयी तेजी देने का कार्य जैमिन से सोवियत भूमि पर किया ॥/* 
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उनकी पह मान्यता थी कि तमाजवाद की स्यापना तभी संभव है, जब 
व्यावतायिक, क्रान्तिकारी, मजदूर, जनता तथा कितानों को क्रान्ति के क्‍लिए 
पेंचालित कर सकें एवं ब्रषित सम्पन्न बना सकें । लैनिन के इन विचारों को 
नवीन नहीं कहा जा सकता, क्योंकि मजतूरों और कित्तानों कौ अलग-अग 
क्रान्ति के मुख्य कर्मोधार + रूप में उतके पूर्ववर्ती विवारकों ने भी माना था, 
किन्तु उसकी नवीनता इस बात में अवध है वीक उतने ठी भिन्‍न धाराओं 
मि संगुपत कर क्रान्ति के लिये 3ठ्ञातर किया ॥ क्रान्त्तिद्वष्टा का यही प्रमुख 
गुष है | घुग की माँग को तही ढंग ते समझना और तदनुकूल व्यवस्था का 


पनर्माणष करना ॥ 


रूसी सोशल डेमोक्रेटः आन्दोलन के दो भाग हो गए । जो लेनिन 
के विचारों ते अहम ये, उनके नेता के र्म में हइल0 मार्टोव का नाम आता 
है । आरम्म में इनकी अतहमात गौष थी, इत कारण संपुक्त बैठके होती थीं, 
किन्तु ।9॥2 में दोनों वर्गों का अन्तिम रूप ते अलगाव हो गया । अनेक द 
नेताओं ने दल-बदल किया । प्लैब्ानोव प्रारम्भ में लेनिन के साथ थे, किन्तु 
कालानन्‍्तर में विर्द्ध हो गए । लैनिन-विरोधी दल मैन्ग्रैविष्त के नाम ते 
जाने गए जिसमे अर्ध्ित कुबल कारीगरों के ताथ-ताथ पहुदी बुद्धिजीवी भी 
ताम्मालित थे | ये प्रमुबत: नगरों में प्रभावशाली रहे । नैनिन का दल 


बोल्येविक नाम ते प्रमुखत: पिछड़े मजठूरों और कृषकों का दल था । 


फरवरी ॥9॥7 में बोलेोविक क्रान्ति मे आतंकवादी शातन को समाप्त 


करके उदारतावाटी आगन की स्थापना की । पह उदारतावाठदी झातप्तन भी 
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पूर्पल्पैष समाजवादी न था । इन्होंने अपने संगठन को उमभ्: नगरीय जनता 

में प्रसारित किया । लैनिन ने इसके प्रचात्‌ अपनी तम्पृण कार्य-पद्वति में 
परिवर्तन कर दिया और राज्य की सम्पूर्ण सत्ता को हल्तमत करना तात्कालिक 
उद्देश्य के रूप में तामने रखा । देश ठी दशा अत्पन्त टपनीय हो चुकी थी । 

पुद्ध ते तब कुछ अल्त-व्पत्त हो चुका था । अत; इत्त आन्दोलन की सफलता 

के बाद भी ₹ज्प >तंपालन की अध्षमता से ॥905 जैशी' अतफलता' की समायना 
अब भी थी । लेनिन का तुप्नतिद्ध नारा" तमस्त शक्ति सोवियत के हाथ” 
अत्पन्त प्रश्नावज्ञाली धा और इते बड़ी निष्ठा के साथ लोगों ने अपनाया । 
अपटूबर ।9॥7 में द्राटत्की ने वैका ल्पक सरकारों को त्माप्त करके क्रान्तिकारी 


शासन की स्थापनाकी, जिततका प्रमुझक नैनिन था । 


बोल्वेपिक इत क्रान्ति के द्वारा तत्ताहस्तगत करने के प्रचात्‌ु यह 
आशभा कर रहे ये वि तम्पूर्ष प्ररोप में क्रान्ति का प्रतार भीघज्न हो जायेगा । 
आभशभा के विपरीत द्वितीय अन्तर्राष्ट्रीय के प्रायः समस्त नेताओं को राष्ट्रीय 
तरकारों के पद्च में बातै देखकर लेनिन और उत्तके अनुया पिपों ने नयी समाज- 
वादी पार्टी बनाने का निशरचय किया । पुराने समजवादियों को धौडेबाज 
की संज्ञा देकर बोल्गेविकों ने तृतीय अन्तराष्ट्रीय की तैयारी शुरू क्र दी । 
सन्‌ ॥9॥6 में माल्को में जिस समय तृतीय अन्तर्राष्ट्रीय का सम्मेलन हो रहा 
था, बर्लिन में क्रान्ति को बुरी तरह से छ दबा दिपा गया और इसके नेता 


मौत के घाट उतार हिए गए । इत घटना के बावजूद भी लनिन के नेतृत्व में 
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बोल्मविक तम्पूर्ण पुरोप में क्रान्ति कात्वप्न देखे रहे । पहाँ ते समाजवादी 
दल ते त्ताम्पवादी दल का अलगाव भुरू हो जाता है । लेनिन के नेतृत्व में जिस 
नये दल का गठन हुआ वह पूर्ववर्ती तमाज्वादी कार्यकर्ताओं काआलोचक था । 
तृतीय अन्तर्राष्ट्रीय का टूतरा। अधिवेशन जुलाई ॥920 में हुआ । इत अधिवेशन 
में विश्व के अनेक ताम्पवादी दलों ने भाग लिया । यह विश्ञाल सम्मेलन 


था । पहीं ते प्राचीन समाजवादी आन्‍न्टोलन मे इसका अलगाव स्पष्ट हो 


गया ॥। 


तृतीयअन्तरंष्ट्रीय में कामिन्टर्न ॥ कम्पुनिल्ट इण्टरनेश्ननला की 
तंदल्पता की 2। परत रखी गयीं, जिनमें उन तमस्त लोगों को छाँठ दिया 
गवा, जिन्होंने विश्वपुद्ध में पा तो राष्ट्रीय सरकारों का ताथ दिया था, 
पा तटत्थ रहे । रुती तरीके के उठ्राप्तिनिक संगठन को प्रभुता दी गयी और 
इसके पश्चात्‌ ही समाजवाटी दल इससे पूर्पल्येष अलग हो गया । यहाँ पह 
भी निररय किया गया कि इसे नये संगठन का अगुआ' रस होगा और भावी 


आन्टोलन उत्ती के निर्देशन पर होंगे । समाजवाद त्म्म्पवाठ ते अलग हो 


गया ॥। 


इस संगठन की अनुमानित क्रान्ति ॥925 तक नहीं हुई । पोलैण्ड 
पर हुआ ताम्पवाटी आकऊंमष असफल रहा । अनेक समाजवादियों ने इनसे 
अपना तम्बन्ध तोड़ लिया । तृतीय अन्तर्राष्ट्रीय में सदस्पता स्वीकार 
कर लेने के बावजुद नार्वेजियन लेबर पार्टी, जमन वामपंथी ताम्पवादी और 


फ्रान्त तथा स्पेन के संघ समाजवादियाँ ने अपना तंबंध इसलिए तोड़ दिया, 
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क्योंकि वे केन्द्रित अधिनायकत्व की' नीते के विरोध में थे । रुत की 
केन्द्रीय नीति का विरोध पुरोप में शुरू हो गया । 


पुरीप में आर्थिक एवं तामाजिक स्थिरता की नीति का सुनपात 
हुआ । नॉनिन की मृत्यु के समय तः स्स अपने नियंत्रण वाले दल को अपनी 
पिदैश्व-नीति के लिप प्रयोग करने लगा था । ट्राटत्की जैसे कछ नेता अब 
भी विश्व-आन्दोलन की आशा लगाये ये । अधिरश ताम्यवादी पह 


तम्ठ्ा चुके थे कि विश्व- आन्दोलन कल्पना मान है । 


समाजवाद और साम्यवाठ के बीच प्रणत: विभाजन 


असाकिकः पोदेऋन आशाक कमाल, संलवाक: प्रात: शलाका अदा भला आया अत, सजा सकहाम प्ोकक आविता। धर आहायक सक्रणन अंडा जंकाक जप अर अभोदक पाशक सकाक अिकक ऑॉजिक, भमकार आकाक श्रषकमा पडतल सॉिि+ आया पयतिका प्रा्माकः ऑफ़ आकार 


ताम्पवाटी, परम्परागत प्माजवादियों पर पह आरोप लगाते 
कि उन्होंने मार्क के विवारों का उल्लंघन करके विश्वपुद्ध के समय अन्तराष्ट्रीय 
पतमाजवादी मान्यता के विर्द्ध अपने-अपने राष्ट्रों का ताथ दिया । तमाज- 
वादियों का त्ताम्पवाद और विशेषकर रुत्ती अधिनायंक्व पर पह आरोप यथा 
$कि उन्होंने प्रजातांत्रिक समाजवादी परम्परा का उल्लेघन किया । इस 
प्रकार परत्पर आद्विपों ते टोनों वर्गों के बीच तनाव बढ़ता ही गया । ये 
दोनों दल न कैवल शक दूसरे ते अलग हो गये, अपितु दैनों में पारस्परिक 
विरोध भी उत्पन्न हो गया । इत अनगाव का तब्ते घातक प्रभाव पूरोपीय 
तमाजवादी आन्दोलन पर पड़ा । जर्मनी में सामाजिक प्रजातंत्रवादियों ने 
संगठित होकर त्ताम्पवादियों को अल्पसंख्यक के रूप में रखा । जन मजतूर 


आन्दोलन में साम्पवाद्दी प्रभावहीन बने रहे । फ़ान्स में प्रारम्भ में तो 
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ताम्पवादी प्रबल रहे, किन्तु कालान्तर में समाजवादियों का प्रभाव बढ़ा । 
थोड़े ही तमय में साम्पवादी पहाँ भी अल्पसंख्यक हो गये । इठली की पार्टी 
तीन वर्गों त्ाम्पवाठ, वामपंथी-तमाजवाद और दर्ष्षिण पंथधी समाजवाटठ में 
बैंटकर मुत्तो लिनी के विकात्त और प्रभुत्व में सहायक हुई । ब्रिटेन में माम्पवादी 
दल एक प्रभावहीन-वर्ग में अधिक नहीं बन पाया । त्माज्वादी आन्दोलन 
द्वितीय एवं तृतीय अन्तर्राष्ट्रीय के तमर्थकों के बीच बैंठ गया, जितके फलस्वरूप 


पह अत्पन्त निर्बल हो गया । 


कामिन्टर्न ॥ अन्तरष्ट्रीय साम्पवाद। समय और आवश्यकता के 
अनुतार अपना छूप बदलतारहा । कभी वह उठ्रा क्रान्तिकारी रुप में और 
कभी अपेक्षाकृत अधिफ लड़ाकू समाजवादियों के तमथक के रस्म में प्रकट हुआ । 
किन्तु त्माजवाद की परम्परागत धारा के त्ञाथ वह अपने की न जौड़ सका । 
।929 ई0 की आर्थिक विपन्नता के बाद त्ताम्पवादी पूँजीवादी- व्यवस्था 
के अन्तिम पतन की प्रतीध्या कर रहे ये । उन्हें आश्रा थी कि इस समय सर्वहारा 
क्रान्ति को तर्वव्यापी बनाया जा सकता है, इस कारण उन्होंने वामपंथी 
मोडू लिया । इत उदेश्य की पूर्ति के लिये उन्‍होंने प्रजातांतन्रिक समाजवादियों 
को " मजदूर वर्ग के भन्नु * तथा " सामाजिक-फातित्ट” आदि नामों ते 
तमाज में निन्दित किया । पहाँ तक विरोध बढ़ा कि प्रभिया में त्ाम्पवादिषोँ 
ने प्रजातांत्रिक समाजवाटियोँ का विरोध करने के लिए नाजियाोंँ का ताथ 
गठिया । उन्हें पह विश्वास था कि नाज़ी आन्दोलन अस्थायी एवें अल्पकालिक 


है और कालान्तर में उन्हें नाज़ियों की प्रभुता स्वतः हत्तगत हो जायेगी । 
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तमाजवादियों ने व्यवहारत: क्रान्ति का मार्ग छोड़े दिया, किन्तु 
पैद्वान्तिक स्तरपर वे अब भी इसे स्वीकार करते थे । राष्ट्रीय तरकारों कै 
अधिकतम लाभ गरीब मजतूरोँ को दिलाने के निमित्त समाजवादी एक श्रात- 
शाली दल के रूप में कार्य करों रहे । पह कार्य निर्मापात्मक था, फिर भी 
समाणवादियों वे सम्मुय कोई तामाजिक और आर्थिक योजना नहीं थी । 
“दिशा के अभाव थैै कालानतर में वे प्रभावहीन हो गधे । बेरोजगारी के विरुद्ध 


संघर्ष में पे वेतन के घटाव को रोकने में ही अपनी तम्पूर्ष ज्ापत लगा हिये ये । 


जमनी में नाज़ी-अभ्युदय के फलस्वस्म सताम्पवाद और त्माज्वाद 
दोनों को बति हुई । ताम्यवादिषों ने इत धारणा ते नाज़ी विजय में सहयोग 
दिया था, कि पह शक अस्थायी व्यतस्था' है, और विजय के पर्चातु उन्हें 
जन-आन्दोलन के संचालन के लिए आदुष्ट किया जायेगा । तमाजवादी इत 
आशा में थे कि क्ुमझ्न: नाज़ी प्रभाव त्माप्त हो जायेगा । इस प्रकार की 
पविघ्वाटित आ्रज्ति का पूरा लाभ नाज़ी सरकार को मिला । त्ाम्यवादियों और 
तमाजवा दिपाँ को अपने ठिचार तथा अपनी क्रिपा-पद्धति बदलने के लिए 


बाध्य होना पड़ा ॥ 


आत्ट्रिपा का समाजवादी ठल पृरोीप के अन्य तामाजवादियएाँ की 
अ्रेध्वा प्ैद्वान्तिक और व्यवहारिक रूप में अधिक सक्षम था । ठिषैना के 50 
हजार नागरिक उतके सदस्य थे । तत्कालीन फाप्तिस्ट चान्तलन एन्‍्जेलवर्द 


डालफ्स के अत्पायारों के विरोध में उन्‍होंने सप्नस्त्र पुद्ध का निर्रवय किया । 
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फरवरी ॥939% में रक्ष्तरंजित पुद्द में चार दिनाँ बाद समाजवाटी पराजित 
हो गए । इलका प्रमुख कारण यह था कि यह दल अत्पन्त वेत्रीय और 
नगरीय रूप में था जिसे सम्पूष आत्पट्रिया का भी प्रतार प्राप्त नहीं था । 


इत पराजप के बाद इस तबल पार्टी को भुमिगत होना पड़ा । 


तमाजवादी दल का विश्वव्यापी प्रतार - 


आकाश धा३७ अभाकक ऋकोक' धावक धाडक धरा सकता परदे शाॉडएा शव दादाक पलक हम मकाक सत्ाक जाट आता काका अडक सवा हक अंक आदत अदाक शतक आया सकाक चॉफ्रीगर आाक 


कालमार्क्स के कटूटर अनुषाधियों की यह धारपा थी कि तमाजवाद 
तर्व प्रथम उन देशों में आयेगा जो औधौणगिक टृष्टिट से विकतित हैं । 7उन्तु 
पद्वितीय विश्वयुद्ध के बाठ तमाजवाटद की एक विचित्र लहर चली, जिसका 
प्रसार कृषि- प्रधान तमाजों और अपेक्षाकृत पिछड़े औद्योगिक देझों में अत्यन्त 
त्वरित गति ते हुआ । इत पुग के समाजवादी विद्यारकों में एक विधजिष्टता 
पह दिवाई पड़ती है कि इनके अनुतार आर्थिक विकात्त ही तच्चा प्माज्वाद 
है और यह उपभोग के परिसीमन और राष्/रीय-तंताधन को उत्पादन के 
गनिमित्त प्रयोग द करने ते प्राप्त हो सकता है । *” यह विचिछ्न बात है कि 
उपभीग- प्रधान तमाजों में भी इस प्ररितीमन और ल्पयागमय जीवनके महत्त्त 
फ्गे स्वीकार किया गया । किन्तु इन समस्त देशों को आर्थिक उन्नति का 
आदठई कितसो न किती र्य में सोवियत रुतस ही था | तभी राज्य व्यवस्धारं, 
चाहें वे एकटलीय अधिनायपकत्ववादी हों, चाहे भैनिक शाौप्तन पर आधारित 
स्वयं को त्माजवादी ही मानती रहीं । मार्क्वाद इन सब के लिये औद्योगी- 


रण का मूत्र बन गया था । तीड़ आर्थिक विकास के न्‍चथि इसे आवश्यक और 
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अपरिहार्य स्वीकार कर लिया गया । भारतवर्ण और वुछ अन्य देशों में ही 
शातन का रूप परम्परागत तज्रामाजिक-न्याय, तमानता और प्रजाताब्िक 
सम में रह तका । शेष राज्यों में तो समाजवाद के इन परम्परागत म॒ल्यों 


को विकात के नाम पर बलि चढ़ा दिया गया । 


परिचमी पुरोप में समाजवाद का अर्थ कल्पापकारी-राज्य हो गया । 
मार्पपत्वादी आदर्घो को ढमग्म: छोड़ते हुए इन्होंने जनम्ल्पाषजारी राज्य - 
ध्यवत्था कौ ही त्माजवाद का मृलत्वस्म मान लिपा । द्वितीय विश्वपुद्ध 
में प्राय: तमत्त समाजवादी दन अपने राष्ट्रीप हितों के आधार पर विभाजित 
हो गए ये | कालान्तर में इन्होंने लोकतांत्रि: मार्ग ते अपनी प्रतिष्ठा करने 
का प्रयात भी किया, त्ाथ ही त्ाथ अन्‍य उदारखादी दलों के ताथ मिलकर 
सरकार बनाने मेँ भी इन्हें कोई पहिचक नहीं थी । त्माजवाद प्रकारान्तर 
ते विलीन होता जा रहा था । त्माजणवादी अपने आरंभिक आदर को विस्तृत 
करते जा रहें ये , जिसके अनुतार पूर्ण स्वायल्त राज्य ही सबका कल्याण करने 
में समर| हैं । अब वे इस बात ते सहमत हो गधे ये कि जिप्रित -अर्धव्यवस्था , 
जिसमें राज्य का अधिकार अंभ्न पर ही है, पूर्णपर नहीं, भी तसबकाकल्पाणष 
करने में सक्षम है । पह उस पद्धति का अनिवार्य अंग है, जितमें समाजवाद के 
क्रमिम-विक।तत को मान्यता दी गई है । ऊमिक विकात अनेक स्तरों ते हौर 
गुजरता है और इस प्रक्षिया में उतते अनेक अनिच्छित स्थितियों से भी समन्वय 
करना पड़ता है । इसको मान्यता फेबिपन तम्राज्वादियोँ तथा बर्मन तंशोधन 


वाहियों ॥रिविजनिस्टों) के विद्यारों में मिक्री है । 


परश्श्चिम प्रोपीय तमाजवाद में परिवर्तन 


अाक, <ण# आशंका साकक पडा बहा बाजथफ़ वह प्रदकाक भाजिक मामा बफ दाद चांद अताओ फाउक बता, प्रा बरदादा प्रकात बाधक आ869 शकाए सादा साय वाहक अदक सह बथक पक्की 


'विश्वयुद्ध के बाद के जर्मन तोश्ल ईँमाक्रेटिक पार्टी का ब्लुकाव ॥957 
के फ्रेंकफट घोषपा क्ै स्पष्ट हो जाता है जित्में वरग-संघध और अन्य परम्परागत 
मार्कतवादटी ऊिद्वान्तों की कौई चर्चा नहीं की गधी है | इस घोषणा में पह 
कहा गया है कि पार्टी आर्थिक-आऑक्ति जनता के हाथों सौंपना चाहती है 
और एक ऐसे तम्रुदाप की रचना करना चाहती है, जितमें लोग स्वतंत्रता 
पूर्वक समानता के आधार पर साथ-साथ कार्य कर सके । “इस घोषपा में 
राज्य के पुर्णर्पैण ननिर्यंत्य का खण्डन किया गया है, पधापि घह जनता कै 
नियंत्रण में आर्थिक-विकास का तमर्थन हरती हैं | यह पोजनाबद्ध कार्यक्रम का 
तमर्थन करती है, किन्तु ताम्पवादी घोजना ते इनका कोई तम्बन्ध नहीं है । 
दोनों में मृलभूत अन्तर है | तमाजवादी पोजना में त्वतंत्रता है, यह सीधे 
जनता के नियंत्रण में ह । ताम्पवादी पोजना पूर्ण अधिकार तंत्र तथा राज्य 
के नियंत्रण जो स्वीकार करती है । 


थोड़े ही समय बाद तमाजवाटी विद्यारकों ने मार्य्सवाद ते अपना 
तंबंध अंतिम रुप ते तोड़ लिपा । मार्क्स के नाम तथा उनके सिद्धान्त मैं प्रयुक्त 
"तर्री और “वर्ग-तंघर्थष" भ्रष्दों का भी प्रयोग ॥959 के कामों में नहीं 
मिलता । दोनों विचारधाराओं में इतना प्रबल और स्पष्ट भेट हो गया 


स्‍क इस कार्यक्रम में समाजवादियों ने व्यक्तिगत -तम्पाल्ति को भी उचित 
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ठहराया है । उत्पादन के त्ाधनों के व्याफ्तिगत-स्वामित्व को तमाजवादियों 
द्वारा स्वोकार किया जाना उनका तीव्र प्रतिक्रिया का घौतक है । तमाजवाठ 
का , छप प्रतिक्रियात्मम होता जा रहा जञ्ञा। तीव्र-परिवर्तन मुख्य धारा 

ते नितान्त अलगाव और स्वीकृत मान्यताओं के पुनरीक्षष वी अन्वार्षता को 
जन्म देता है | तमाजवाद के विकात और द्रात की जहानी में पह तथ्य 

पुष्ट होता है । बीतवीं झती के छठे दश्चक ता परडन्‍चत-पह्ुचते पह विचारधारा 
मौलिक मान्यताओं ते काफी टूर हो चुत थी । इस दूरी का प्रमुख और सर्वा- 
घिक महत्त्वपूर्ण कारण मार्क्सवाद का, जो इती मुख्यधारा ते उत्पन्न धारा 

थी, व्यापक प्रभाव था । समाजवादी केन्ट्रीय-पोजना की नीति का विरोध 
और प्रतिस्पर्धात्मक बाजार का समथन करने लगे थे । "मिप्नित-अर्थव्यवस्था" 

को आदर के रह में स्वीकार किया गया । मित्रित-व्प्तस्था, केन्द्री य- 
पोजना और व्याफ्तिगत अर्थव्यधस्था के तिद्वान्तों का म्श्रिण है | तार्वभौम- 
मतमाजवाद का दावा छोड़कर अब पह दन बहुवाटी व्यवस्था को स्वीकार 
करचुका था, जितके अनुत्तार किती भी एक राजनैतिक दल को अपने हिचार 

सब पर आरोपित करने का अधिकार नहाँ है ॥ समाज पर किसी दल का प्रभत्त्व 
इत रुप में स्वीकार्ष नहीं है, कि उतके निर्देश का पालन अनिवार्य हो जाय । 
जर्मनी में इस लोकतांत्रिक समाजवादी दल का शात्तन भा बीसवीं भरती के 

छठे -तातवें दब्चक में स्थापित हुआ । किन्तु उस अवधि में भी इनके कार्य#म 
तुृधारठादी और इनका स्वरुप जन कल्पाषकारी-राज्य ही रहा | तमाज्वाटी 


विवारधारा का मृलर्ुय इती रुप में सुर ध्वित रह गया है । 


जड्रिटिभ् नेबर पार्टी, जो मल तमाजवादी विचारधारा का ही 

अंग है, कभा भी मार्षतवाद ते प्रभावित नहीं हई | ॥9५% में इत्त हल का 
राज्य स्थापित हुआ । 8; वर्षों के अपने भातन-काल में इन्होने प्रमुख उधोगों 
के राष्ट्रीपकरण के अतिरिक्त सर्वाधिक महत्वपूर्ण कार्य ब्रिठिग्न कल्यापकारी 
राज्य की स्थापना किया । ब्रिटिश-राज्प-व्यवस्था में इस ठल के द्वारा 
किए गए सुधारों के अवग्रेध अब भी उपलब्ध हैं | सत्ता ते हट जाने के बाट 
भी इनके ततूप्रयातों का पल उत्त तमाज में व्याप्त है । केवल स्टील उद्योग 
ही तार्वजनिक द्ेत्र मे व्याप्तिगत प्ेत् में आ गया, क्रम राष्ट्रीयकृत वेतन अप- 
रिवर्तित रहे । कालान्तर में दल का कार्यक्रम छुधारवादी ही रहा | ॥१65 


में पुन; तत्ता में आने के बाद भी दल की कार्यपद्गति मैं कुछ विक्ेध अन्तर 






आया ॥ ये विधश्वद्ध रुप ते कल्पायकारी राज्य के ताथ जड़ गए और एतदव ०५० है 


आवश्यक सुधार ह्वी इनका कायक्रम बन गया । 


प्राप: तम्पूर्ष पर्चिचम-पुरोपीय देशों में समाजवाद की यही ्थिति 
ह । उन्होंने कल्यापकारी राज्य की स्यापना को ही लक्ष्प बना लिया है ॥ 
माषतवादी विचारधारा ते उनके अनगाव को लेकर उनमें कुछ कौटिगत अन्तर 
हैं, किन्तु सबमें पह तत्त्व सामान्य है कि वे मार्कावाद को अलग हटाना 
चाहते हैं । अब भी बुछ ऐसे त्तिद्धान्तवादी हैं, जिनका विश्वात्त हैं कि 
ततमाजवाद कल्पाष राज्य के स्तर ते आगे बढ़ेगा और वर्गहीन समाज की रचना 
होगी, जितमें आर्थिक वितरण समानता के आधार पर होगा । क्न्‍्तु ये 


बार उनके कार्यक्रमों ते पुष्ट नहीं होते | इत दिशा में वे प्रपत्नशील भी 


५६ 


नहीं दिदयाई देते | वर्तमान जल में समाजवाद का अर्थ प्रमुख उधोगों के 
राष्ट्रीयकरण और जनकल्पाषफारी राज्प-व्यय्त्था के अतिरिल्‍तत और तुछ 

नहों रह गया है । कैवल यूरोप में ही नहीं, अन्य महाद्वीपों में भी इतदा 
पही अप रह गया हैं | वर्तमान भारतवर्ष में भी तमाजवाद कल्पयाषकारी राज्य- 


त्यवस्था के अय में व्ववहुत हो रहा है । 


समानता, वच्वतंत्रता एएं अतुत्व के हिचारों ते घुक्त एक» समाज 
का दाँचा आदर्श के रूय में आज भी लाखों लोगों के मन में है । अपने इस 
मौलिक स्वरुप में तमाजवादी विदारधारा अत्यन्त आकर्षक है, किन्तु लम्बे 
इतिहात की अवधि में इतका मुलब्ध कितना परिवर्तित हो गया, इसका 
लैखा-जोखा देखने ते ज्ञात होता है कि वह स्वरूप लगभग री वथुका है । 
जी राजनैतिक आन्दोलन इन विचारों जो क्रिपान्चित करने के लिए संचालित 
किया गया था, वह उनिक कण्डों में विभाजित होकर अपनी मौलिक शक्ति 
खी चुका है । त्माजवाद के नाम का तुरुपयोग 3नेक ऐसी ढ्रान्तियों के 
पलए भी किया गया जिनका समाजवादी आनन्‍्देगलन ते केवल टूरत्थ संबंध 
था । स्मसी क्रान्ति द्वारा जित तानाशाही अधिनायकतंन की स्थापना 
हुई, वह तमाजवादी आन्दालन के परिषाम के रूप मैं माना जाता है । 
इतके अतिरिक्त अनेक ऐते तानाश्नाही आन्दोलन हुए, जिनको समाजवाद 


ते टूरत्थ तंबंध भी न होने पर भी इसके नाम के साथ जोड़ दिया गया । 
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वर्तमान काल में पुरोप और अमैरिका में समाजवाठका अर्थ केवल 
तामाजिक तुरक्षा एवं जन-कल्यापकारी राज्य रह गया है | इसके अतिरिक्त 
इस महान आन्दोलन के तमक्ष और कौई लक्ष्य ही नहीं पदिस्लाई पड़ता है । 
आज तमाजवादी विवारकों के सम्मुब यह एक अनुत्तरित प्रश्न छड़ग है कि 
“जन कल्पाषकारी राज्य के बाद -क्या१ इस प्रप्नन का उत्तर देने का 
अवत्तर तमाजवाद को मिनेगा या नहीं, इसका निर्णय आने वाला युग करेगा । 
वर्तमान में आवश्यकता इत्त बात की है बैक “वह अपने तुधारवादी और 


प्रतिक्रिपावादी स्वरूप को त्यागकर नया सर्य ले । 


तमाजवाद का नया रूप इतकी म्रूल मान्यताओं के साथ वुछ नये 
मृल्यों को जोड़ने ते निर्मित होगा । इत्ते प्रजात॑ंत्र और मानवतावाद के 
ताथ अपने अनिवार्य संबंध का निर्वाह करते हुए दोहरी नीति को त्यागकर 
विचार और कार्यक्रम दोनों में एक पद्धति विकसित करनी ही पड़ेगी । 
तमानता के सिद्वान्त की रधा व्यक्तिगत उत्पादक तम्पात्ति के ताथ नहीं 
हो सकती, ऐसी पी्थाति में समाजवाद को व्याप्तिगत-तम्पात्ति के स्वामित्व 
फाविरो४ करना ही पड़ैगा । पह केवन प्रतिक्षियाहै कि साम्पवाद 
व्रपाक्तिगत सम्पात्ति काविरोधी है, अत: तमाजवाद इतका' पश्ेधर बने । 
उत्पादन के विकास की अगेध्चा उपभीग की त्तीमा ढींचकर समाजवाद साम्पवाठ 
की अपक्षा अधिक उपपुक्त त्माज-व्यवस्धा दे सकता है ॥ त्पाग एवं 
अपरिठ्राह के मुल्यों को स्थान देकर पघह विचारधारा पुन: नवीन रूप ग्रहष 


कर सकती हैं | 


आायदाक मना उपाक्ष -धधााक अयाक, याएा>- तादाका, 


तन्टदभ 


अंक साफ चवता पक्का वहा 


लि 
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ब्रजन्ट्र प्रताप गौतम, समाजवादी चिन्तन कया इतिहास, उत्तर प्रदेश 
हिन्द्री तंस्थानाहिन्दी ट्रान्य अकादमी प्रभागढ़ प्रथम सेल्करण, ॥978, पू0५ 
अआगेक मेहता, स्टडीज इन तोशलिज्म, भारतीय विया भवन, बम्बई, ।१6५ 
द्वितीय संस्करण, पृष्ठ ।7 

ब्रजेन्ट्र प्रताप गौतम, उपरिउद्षत उ्रान्ध, पृष्ठ 5 

वही पूृष्ठ ।५ 

कारलमार्क्स और फ्रेडरिक ए्जेल्स, मेनिफेल्टों आफ द ्म्पुनिष्ट पार्टी, 
फारेन लैंग्वेजेज पब्लिशिंग हाउत, माल्कौ, पृष्ठ 9॥-॥05 
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वैटान्त के मम्प्रत्ययों में समाजवाद की अवधारषा 
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अध्पाय- 2 - वेटान्त में सामाजिक दृष्टिट से महत्वपूर्ण सम्प्रत्यय 


अध्पाय-5 - भगवदगीता में समाजवादी आदर्भ 


94 


वेदान्त में सामाजिक टृष्टि ते महत्वपूर्ण तम्प्रत्यप 





अद्वैत वेटान्त के अनेक ऐसे आदई हैं, जिनका सदुपयोग 
तामाजिक-परिप्रेक्ष्य में हो सता है । हे सम्प्रत्थपों की समाजदाशनिक 
व्याख्या इम्त तथ्य की पुष्टिट करती है कि ये समाजवादी आदर्धो को 
तमुचित तत्वमीमाँतीय आधार प्रदान करने में सम हैं । ऐते कतिपय 


तम्प्रत्यपों पर इत्त अध्याय में विचार किया गपा है । 


अदैत और ताम्प 


अदैत का आदर्श पूर्ष-तादात्म्प के संबंध का पोषक है । यह 
आठ समानता के सभी आदर्बोा ते आगे है । तमानता भेद को अनुचित 
बताती है, किन्तु अद्वैत तो इते नितान्त 


अद्वैत व्यावहारिक सम्प्रत्यय है? इसफा स्पष्ट उत्तर निषेध में ही दिया 





पका मानता है। कन्तु क्पा 


जा तकता है । #द्वैत व्यावहारिक नहीं है । यह पारमार्यिक सम्प्रत्यय 

है | इसे केवल परमार्थ जगत्‌ पर ही लागू किया जा तकता है | पह 
तम्प्रत्यप एक आदर्श का कार्य करता है | समानता के तमत्त तिद्वान्तों 
की इत आदेई ते निर्देश मिलते हैं | यह निर्देश- सिद्वान्त है । व्यवहार- 
जगत में इसके अनेक रूप मिलते हैं | थे विविध-रुप क्रमिक विकास का प्रदर्शन 
करते हैं । कुठ आठर्आ के निकट पहुंच रहे हैं, बुछ अभी दूर हैं । उन 

सबको निकट पहुंचने का निर्देश देना ही आदर का अर्थ होता है । 


»ड्रैत के आदर को तमाण में व्यावहारिक र्म देने के लिए समता, 
ताम्य आदि शब्द रचे गधे | इस व्यावहारिक र्म में प्वापि आदओ पूर्षपक्लोष 
अववरित नहीं है, फिर भी सामाजिक जीवन की टृष्टिट ते पह उपयोगी है । 
मुण्डकीपनिषद में ॥2-2-8॥ कहा गया है-* तत्र को मोह: कः भोक 
एकत्वमनुपायत: ।" अर्थात अमेद ट्रष्टा श्लोक और मोह ते मुजिति पा लेता 
है । यह मुक्ति सताम्प, समता आदि व्यावहारिक रूपों के पालन ते भी 
प्राप्त हो तकती है | समाज में एकत्व-ठर्षन के प्रयात्त का अर्थ है, सभी 
प्राषियधों को आत्मवत्‌ दैसना । लौकिक जीवन में यह तंभव न हो तो 
भी कम ते कम तभो मनुष्यों को आत्मवत्‌ देखना तो अवगय संभव है । 
पह तत्प है कि पूर्ष साम्प अच्पवहाथ है, अत: कम ते कम भौतिक कतव्पों 
और शारीरिक अधिकारों की तमानता अवश्य कापम होनी चाहिए । 
समाज में जिस तमानता के लिये विद्रोह और विरोध है, वह भौतिक 
तमानता ही है ॥ अत: इतके माध्यम से त्तामाजिक-ल्यवस्था को कायम करना 
उचित होगा | इत भौतिक समानता का विरोध किती ते नहों होना 
चाहिए । जिन्हें तमानता ते वुछ्ठ प्राप्त होना है, उनके दारा 
विरोध होने का प्रश्न ही नहीं उठता । जिन्हें कुछ बीना है उनके द्वारा 
भी विरोध नहीं होना चाहिए, क्योंकि भौतिक वस्तुओं की दान, 
उपभोग और नाशञ्न तीन ही गतिपाँ हैं । उपभोग की शक सीमा है । 


उत्तत अधिक सम्पत्ति और भौतिक सम्पटा का ल्‍थाग करना वा।हए 


अन्यथा वह नष्ट हो जाएगी | इतललिए भौतिक तमता की स्थापना का 
विरोध समाज के किसे दरग को नहीं करना घाहिए । त्ाम्प किसी स्थिति 
विश्ले का नाम नहीं है | किसी विक्रि्ट समुदाय को विशिष्ट समय में तम 
बनाने का कोई अर्थ नहीं है । विकास अध्वा ड्रास की अनवरत प्रक्षिपा 

के फलतस्वरुप पह ताम्प अवष्रप बिगड़े जाएगा, अत; इसे भी एक संचारी 
ट्यवस्था का सम देना आवश्यक ह । पह छा कर्तव्प-पालन ते प्राप्त होता है । 
कर्तत्प-पालन करते हुए संएुक्त प्रपात्त ते समाज निरन्तर तमता को प्राप्त 

कर सकता है । अधिकारों की तमानता कर्तव्य-्पालन के बिना क्षत्रिक 

और अस्थायी है | तमता केवल भौतिक उपर्लाब्धिपाँ तक ही तीमित है । 
आध्यात्मिक जगत के न्‍ललियि अधिकारों का भैठ , योग्पता और क्षमता के मेट 
का प्रएनन अवश्य उपस्थित होगा । वास्तव में उत्त वेत्र की समता के लिए 
कोई युद्ध और घिट्रोह भी नहीं है । अत: 9द्वैत के आदर्श का समुचित 


सामाजिक उपयोग साम्य के रूप में आवश्यक है | 


स्वाराज्यः भब्द अत्पन्त प्राचीन है । इसका प्रयोग वैदिक 
ताहित्प में भी मिलता है | वहाँ परोक्षत: उप्तका अभिप्राय लौकिक 
स्वतंत्रता है । उपनिषद्‌ काल में इत इब्द का अर्थ परिवर्तित होता है । 


पह स्व और राज्य ते मिलकर बना हैं | स्व आत्मा का बोधक है ॥ 
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न्छ्े 
राज्य का अर्थ अनुशासन ह | स्वाराज्य का अर्थ आत्मानुशातन है । 


मनु ने भी इतका प्रयोग लगभग इती अथ में किया है - 


सर्वभूतेषुवा त्मान॑ तर्वभ्तानिवात्मनि । 


तम्प४ पन्‍ना त्मयाजीवै स्वाराज्यमधिगय्छति ॥। ॥॥2,9॥ 


इसके द्वारा इन्ड्रिय-दप्रन, प्रकृति-भ्मन, भावना- निप्ममन और 


आत्मानुशातन की शिक्षा दी गयी है । 


स्वाराज्य त़तिद्वि वस्तुत: तमत्त बन्धरनों ते शरवित का नाम है । 
पूर्ण स्वाराज्य में तमत्त बन्धनों से छुटकारा मिल जाता है । क्योंकि 
तमत्त बन्धनकारी तत्वोँ पर ताधक का नियंत्रण हो जाता हे जिसके 
फलत्वर्प स्वराज की प्राप्ति होती है ॥ इन्द्रिप, प्रवात्ति, भावना आदि 
के निपयंत्रष का सहजफल मोध्व है । श्री अरधिन्द ने स्व॒राज और स्वाधीनता 
के अर्थ को भिन्‍न बताते हुए कहा है कि प्रथम आन्तरिक, और आध्यात्मिक 
स्वतंत्रता है और द्वितीय बाहप और राजनैतिक | पकन्‍्तु बाल गेंगाधर तिलव 
ने बाह्य स्वतंत्रता को आन्तरिक स्वतंत्रता के लिये आवश्यक और अनिवार्य 
बताते हुए त्वराज्य को भी स्वाधीनता का ही आन्‍्तरिक रुप स्वीकार 
किया है । बाहप स्वतंत्रता साधन है, आन्तरिक ताध्य । बाहय के विकात 
में ही आन्‍न्तारिक की प्राप्ति होती है | अतः स्वराज्प के लिये स्वाधीनता 


आवधपयक है ॥ 


त्वाराज्य के इस भार्बीय सिद्वान्त को अरधिन्द और तिलक़ ने 
स्वतंनता-तंग्राम में व्यावहारक रुप में प्रस्तुत किया । प्रो०केएती0भदटाचार्य 
ने भी इसे अपने विचार का विषय बनाया है । उन्होंने सन्‌ ॥929 $0 में 
प्रकाशित अपने प्रतिद्व लेख "विचारों में स्व॒राज"*॥ स्वराज इन आइडियाजा 
में "आरतीय पराधीनता और उत्तके संभव निराकरण के उपाय” का सम्पक्ृ 
पविवेचन किया ह । उनका यह विवैदन गाँधीजी के ।909 में प्रका भित 
क्रय न्तिकारी ट्रान्य *हिन्ट स्वराज" में मिरूुपित विश्लेषय ते कम महत्वपूर्ण 
नहीं है । दोनों में अन्तर केवल उतना है जितना क्रान्तिकारी लैबन और 
दाईनिक चिन्तन के बीच आवश्यक है । प्रो0 भद्ठाचार्य के लेब में प्रतिपा- 
पंदत मत दाषनिक-गवैधणा है जो स्वराज की तसमत्या का न्पष्ठ चित्रण 
करता है, उत्तके स्वरूप को स्पष्ट करता है और उततकी प्राप्ति के संभव 


वैचारिक उपायों का निदर्शन करता है ।॥ 


प्री0 भठ॒टाचार्य ने अपने लेख में पह स्थापना की ,है, कि राज्मैतिक 
परतंत्रता मृल्त: बाहय होती है । इसका प्रभाव बाहप जीवन पर पड़ता है । 
पह धीरे-धीरे आन्तरिक जीवन-आत्मा-को प्रभावित करती अवषय है, 
किन्तु सावधानी ते प्रयत्न करने पर इससे बचा जा सकता ह | उनका कथन 
है कि दासता का आरम्भ तब होता ह जब इत्तमें निहित अशुभ की अनुभूति 
समाप्त हो जाती है और यह तब और गहन हो जाती है, जब अधुभ 


को ही शुभ समझ लिया जाता है । * यहाँ उनका अभिमत उचित प्रतीत 


होता है | स्वराज अथवा दाप्तता का तम्पकू अर्थ तो आन्तारिक परिप्रेक्ष्य 
में ही प्रकट होता है । ह्थकड़ी में बंधा हुआ अरीर आत्त्मिक स्वतंत्रता का 
खण्डन नहीं कर सकता । बाहय बन्धन का अनिवार्य संबंध आन्तारिक बन्धन 


अथवा स्वतंत्रता ते नहीं होता । 


तांस्कृतिक ठासतता आन्तारिक दातता है ।॥ प्रो० भद॒टाचार्य ने पह 
स्पष्ट कहा है कि तांस्कृतिक ठातता का अर्थ तांस्कृतिक मेल-जोल नहीं 
होता | विभिन्‍न तंल्कृतियोँ का पारस्परिक संगम अशुभ नहीं है । प्रायः 
इत प्रकार का मिलाप त्वत्य विकात के लिये उपयोगी सिद्ध होता है | ऐसे 
मिलाप ते अशुभ की उल्पात्ति तब होती है, जब बकती की परम्परागत संस्कृति 
परीष्ष एवं तुलना के बिना ही हेप मानकर अन्य ॥विदेशी॥ सेल्कृति द्वारा 
हटा दी जाती है ।“ पकिसी सिद्धान्त को बिना परीक्षप किए स्वीकार 


करना मूंदु का लक्षप है - 


त्क 


पुराषमित्येव न ताधु रर्व॑, नवापि तर्व नवमित्यवघ्स । 


तन्‍्ता;: परीक्षूयान्यतरट्भजन्ते, मूह: परोत्पन्नमतीवबुद्धि; ॥। 


'कन्तु बिना परीक्षण किए ही किसी सिद्धान्त को अस्वीकार करना भी 
उतनी ही ब्डी मृदृता है । जब तक परीक्षण न किया जाय, तब तक इतत 


बात का निर्णय हो ही नहीं तकता कि कौन ता सिद्धान्त घुभ है, कौन 
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अभ्ुुभ । विदेशी तंल्कृति को स्वीकार करके स्वदेश्री तंल्कृति का बहिष्कार 
करना निश्चय ही ताल्कृतिक-दासता है । विदेशी तेल्कृति स्वीकार करने वाले 
व्याप्त में सामथ्य काअभाव भले ही उस्ते विटेश्ची तंस्कृति को स्वीकार करने 
की बाध्य कर दे, किन्तु हुदय के किसी न किसी कोने में पह बात बटकती 


कै 
अव्य ह । 


8 लोगों को यह बात नहीं छंटकती । वे ऐसे लोग हैं जो परम्परा- 

गत तंस्कुति ते अपना हार्टिक लगाव नेहीं बना पाते । इतके अनेक कारण 

तंमंव हैं, जिनमें सर्वप्रमुब कारष कुश्िध्षा है । शिक्षा तांस्‍्कृतिक धरोहर का 
संवहन करने वाले माध्यम के रुप में परिभाषित की जाती है । जब वह 

इत ढार्य में विपल हो जाती है, तब आ्िध्ा का कुत्तित रुप प्रकट होता है । 
कृत्तित शिक्षा परम्परागत साल्कृतिक परम्पराओं ते जुड़ती नहीं है, अतश्व 
इसे अन्तगत प्िध्वित लोग बाह्य तंल्कृति को आतानी ते बिना विचार 

पकए ही स्वीकार कर लेते हैं | ऐसे लोग टासता की जन्म देने वाले है । 


पह दात्तता तांस्‍्कृति दासता है, जो राजनैतिक दातता से भी अधिक 


भयावह है । 


भारतीय समाज के सन्‍्दभ में तांल्‍्कुतिक ठातता को स्थी कार करने 
वाले भ्िध्वित कभी-कभी अपनी श्राचीन परम्परागत सेल्कृति के अन्दर आश्चर्य 


की दृष्टिट ते झाँकते हैं, किन्तु इसमें भी उनकी टुष्टिट उन पाश्यात्य विद्वानों 


के अनुतार होती है, जिन्होंने प्राच्य विधा काअध्यपन किया है । * जो 

लोग अपनी संस्कृति पर मौलिक टृष्टिट डालने में भी समर्थ नहीं है, ऐसे 

लोगों द्वारा विदेशी तंस्कृति को स्वीकार किया जाना, विवेकहीनप्राणियों 
के प्राकृतिक स्वेग द्वारा संतालब ते अधिक वुछ नहीं है । इससे दोनों संल्कृ- 
पतिपों की उच्चता और निम्नता का बोध कढापि नहीं होता । प्रो0 
भटटाचार्य का मत तमीचीनह । उनके अनुस्तार विदेशी तंस्कृति को हमने स्वीकार 
पिया भी तो विचार पूर्वक नहीं । यह अधकपरे मस्ति" क पर बाहय आरोप 
मात्र है । ? मत्तिष्क अधकचरा इत्त अर्थ में है कि यह न तो पूर्षत: स्वीकार 
करने की स्थिति मेँ है और न ही पूर्पत: अस्वीकार । यह स्वीकृति अथहीन 
है, क्‍योंकि अवि का गय स्वीकृति स्थायी नहीं होती । इसमें परिवर्तन 

की तंभावना सदैव बनी रहती है | यदि किसी भी अन्य ताल्कृतिक आदर्श 

को उनके तम्मुझं॑ ठीक ते रखा जाय तो वे उत्ते छोड़कर इसे स्वीकार कर 

लेंगे । अत: ध्ष कटा धणे तुष्टा * इन अव्यवात्यित चित्त वालों की स्थिति 
अनिश्चित है । इनके द्वारा भारत की प्राचीन संत्कृति को छौड़कर पाउवात्य 
तंस्कृति का अन्धानुकरण न तो आइचर्यजनक ह और न ही चिन्ताजनक । 

जिसे अपनी तंरकृति आबोध ही न हो उतके लिए कोड़ भी तंल्कृति अपनी बन 
तकती है, अत: उनके आवरण पर आशय नहीं करनायाहिए । और न पिन्‍्ता 
ही करनी वाहिए, क्योंकि ये जिस तंत्कृति को स्वीकार भी करते हैं, उत्ते 

भा आधे मन से ही । अत; तमुचित शिष्ठा द्वारा उन्हें पुन: अपनी प्राचीन 


पतत्दुति में वापत लायथ। जा सकता है । 
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तासल्कृतिक स्वाराज्य ही तच्चा स्वाराज्य है । विचारों की 
स्वतंत्रता इसके लिये आवश्यक है । प्रो0केएतती0 भट्टाचार्ग के लेढ॑ में इस 
हू्पराज्य की चर्चा वेदान्त दर्घम के आठई के सामाजिक पद्च को प्रकट 
करती है | 


लोक - संग्रह - 


पललाल अदात॥ जादा क्रोधक भ्रतंक शहफल इक! फमाक्ात ऑयल अकिड्ड 


लोक संड्रह का अर्थ ह सम्पूर्ण तृष्टि का कल्पाष । लोक-संग्रह 
इब्द काप्रपोग गीता में अनेक बार हुआ है । यह निष्काम कर्म ते प्राप्त 


होने वाला ताष्प है | गीता में कहा गया है - 


सकता कर्माण्यविद्वांतों यथाकुर्वीन्ति भारत । 


अतकता तैघु करमषु चिकीुलौक तंग़ाह: ॥। 


पहाँ लोक तंग़ाह अनाप्रक्त कम का परिषाम बताया गया 5 । लोक-तंत्राह 

तर्व जनक ल्याष का नाम है । इसमें समाज के ककिती शक वर्ग अथवा वुछ 

वर्गों की उन्नति की बात नहीं कही गयी है । निष्काम कमपोगी के समस्त 
कर्मो' के फल लोक-कल्याषण के लिये होते हैं । तमाज-कल्पाष के अन्पव्य 
पसिद्वान्तों के ताथ तुलना करने पर यह स्पष्ट हो जाता है, कि लौक« 
तंगराह.. उनसे उच्चतर और व्यापकतर व्यवस्था है | यहाँ तक कि लोक- 


संग्रह को पारलौकिक उपलकब्ब्धि का ताधन भी माना गया ह । गीता के अनुत्तार 
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मुक्ति इबवर के प्रति समर्पषष और ज्ञान के ताथ-ताथ लोक-तंग़रह द्वारा 


भी तम्भूव है ॥ 


उपुक्त विवेचन से पह स्पष्ट ह पक लोक-संग़ाह केवल सामाजिक 
पिद्वान्त ही नहीं अपितु परम पुस्था्थ मोक्ष का भी ताधन ह ॥ पह शक 
साथ लोक व परलोक दोनों का ही ताधन ह । परलोक श्व॑ पारलौकिक 
उपलब्ब्धियों फो अत्वीकार करने वाले विद्यारकों की ठृष्टि में परवापि यह 
विवाद का विषय है कि लोऊ-तंग्राह कम का मार्ग होने के कारण मोध्ष का 
ताधन भी बन त्रकता है अथवा नहीं, किन्तु लोक के विध्य में इस्रे अत्यन्त 
व्यापक सिद्धान्त मानने ते कोई नहीं इनकार कर तकता । इन चिदारकों 
को भी इते एक तुत्पवात्यित एवं लोक-कल्पाषकारी स्वाभाधिक 'पिद्वान्त 
के रूप में स्वोकार करना ही पड़ैगा | यह सामाजिक स्वास्थ्य के लिये उत्तम 


व्यवस्था हैं । इतके द्वारा तमाज की अनेक समत्थाओं को सुलझाया जा तकता 
है । 


अभेट 


'साादबयारबतहापापरइप्रणपवादफपापपाशाधरनदकाधााकत>व्ंग माफ 
१४. 2080 0. तो... आए 


पह वेदान्त दरईन का संप्रत्यय है, जो तमत्त भैठों का मिराकरप 
करता है | भेद तीन प्रकार के माने गये हैं -विजातीय, तजातीय और 
स्वगत । अम्ेठ इन तीनों प्रकार के मैदों का निराकरण करता है, अर्थात 
अमेद वह अवस्था है, जितते भिन्‍न कोई न हो, जिसके जैसा कौड न हो 
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और जिसके कोई अवपव अा अंग न हों । अमैद के इस संप्रत्यपय का पोषण 
प्रमुबरुप ते अद्वैत वेदान्त परम्परा में हुआ है । ग्रेष वैटान्त के सम्प्रदाय 


ल्‍वगत भेद को स्वीकार करते हैं । 3द्वैत वेदान्त पूर्ण अमेद को मानता है । 


अमद को कुछ विचारक निषधात्मक प्रत्यप मानते हैं- क्योंकि 
अ पूर्वक होने के कारष इतका व्याकरण्गत्मक स्वरुप निषेधम्न॒लक प्रतीत होता 
है । किन्तु अमेद निषेधात्मक नहीं हैं | । आचाए गौड़पाट ने माण्डूक्य 
कारिका में अम्ेदवाद कावर्षन करते हुए कहा है कि यह न तो न्धघिधमुलक 
है और न ही न््नेध का न्थिध होने के कारण विधिमृलक । पह वात्तव में 
स्वरुपतत: विधिमुलक तंप्रत्यप है और तमत्त भेद निष्धमुलक हैं । वेदान्त दर्शन 


में अमद को ब्रद्टमम अयवा आत्मा का स्वस्म माना गया है और पह प्रारमा- 
पर्थिक स्थिति है । 


जीवात्मनौरनन्पत्वमग्रैटेन प्रशस्‍स्थति । _गौ0का0 
नानाबं निन्‍यते पच्च तदेवँ गीह तमंजतस ।॥ अद्वै0 ॥5 ॥॥ 
मायया भिधते हयेतन्नान्यथाजं कर्थयन ॥ 

तत्वती भियमाने हि मर्त्यताममृतं उजतु ।। ॥१ ॥। 
अकल्पकमजंज्ञा्न उपा भिन्‍न प्रचक्षते | 


ब्रहमज्वैयमज नित्यमजेनाज विवुध्पवि ॥॥ 55 ॥|। 


म्रैटों का निराकर॒य करने वाला लिद्औान्त होने के कारण अमैटभाव 


गगाजिक एणिारों के जिगे भी अत्यन्त मटत्वपूर्ण हैं । यह पररमा+49 
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स्तर का तंप्रत्यय है | इसका व्यावहारिक र्य साम्य, तमता, ताठिष्णुता 
आदि के स्म में पदियाई पड़ता है । इन व्यावहारिक रूपों का तमाज के क्‍लिए 
बहुत बड़ाग महत्व है । तमता त्माज का प्राष है | भौतिक स्तर पर समता 
वाछनीय है, क्योंकि भौतिक जगत प्रकृति द्वारा नियन्त्रित है । किन्‍त 
बीट्विक और आध्यात्मिक व्तर पर समताआवश्पक ही नहीं बॉल्कि लि 

भी है | आध्पाल्तमिक स्तर पर अमैद की स्थापना वैदान्त के अनेक आचार्पों 
ने की है | अमेट तर्वाच्च आध्यात्मिक आदर है । अत: ल्यावहारिक स्तर 


पर समता, ताम्प आदि उत्ती की छाया के रुप में मानी जाती है । 


त॑न्धात भ्रष्ट का उल्लेड प्राचीन शारतीय वाड्‌- मय में अनेक बार 
जलता है । उत्तर वैडटि> आल में इतका उल्लेब चतु4 आश्रम के स्म में शुरु 
हुआ । आश्रम-व्यवस्था में सन्‍्धात तमस्त नैमित्तिक कर्मों के त्याग का 
वावक है | उपनिषद ताहित्प में तंन्प।त कर्मत्याग अथवा अकर्म का पर्याय- 
वाची बन गया ।॥ श्रीमदभगवएुगीता में संन्यास का त्वस्य बदला हुआ दिखाई 
पड़ता है । पहाँ संन्‍्पाम्त कर्म का त्याग नहीं रह गया, अपितु तमत्त कर्मों 
को करते हुए उन कर्मा ते उत्पन्न होने वाले फल की इच्छा का त्याग बन गधया। 
इस हम में संन्यात लोक तेंग़रह के लिए हो जाता है । गीता स्पष्ट घोषणा 


करती है कि क्षणमात्र के लिए भी कर्म का पूर्णछोण त्याग मक्य के लिये संभत 
नहीं है । 
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अत; कर्म के त्याग की बात तौयना 3प्राकृतिऊ है | कर्म के फलों 
का त्थाग लोकहित में कर देना सच्चा सेनपात्त है । मीता के पूर्व तक 
तंन्‍्यास केवल पारलौकिक उपलॉब्धि-मोब्र के लिए था, किन्तु गीता में इते 
पारलौकिक के साथ-पम्ाथ लौकिक-जीवन के लिए भी उपयोग सिद्ध किया गपा 


है । कर्म करते हुए उसके फल का त्याग लोकहित का साधक है । 


आधुनिक युग में स्वामी विवेकान्नन्द और स्वामी रामतीर्थ ने 
संन्यात्त भब्द को और भिन्‍न अर्थों में परिभाष्धि किया । इनके अनुसार 
संन्यास का अर्थ है स्वार्थपूण कर्मो का त्याग । सम्पूर्ण समाज के लिए कार्य 
करने वाला व्यक्त तच्चा संन्याती है, जिसके आचरण ते समाज तुसी हो, 
वही संन्पासी है । यहाँ भी संन्यात्त अनिवार्यत: त्याग ते जुड़ा हुआ है । 
पह त्याग कर्मों का नहीं, अपितु त्वार्थों का त्याग है । मानवमान्न के 
एहत की कामना, उत्के लिए प्रपास करना, दीन, टुसी और अत्म्थ की सहायता 
करना ही तच्चा संन्यास है । स्वामी विवेकानन्द ने तो संन्याती को 
आदर्श सामाजिक कार्यकर्ता कहा है । ऐसा संन्पात्ती समाज का अंग होता 
है और अन्य अंगों की ही भाँति तमाज के विक्ात्त में तहायक भी होता है । 
तमल्त कर्मों का त्याग करने वाला संन्यात्ती सतम्राज पर भार होता है, 
किन्तु स्वयं कम करते हुए और उत्तते उज््पन्न फलों को सम्पूर्ण मानवता के जलिए 
तमर्पित करने वाला संन्पात्ती समाज को ॥दोने वाला। उदवाहक होता है । 
उत्तो) कंधों पर मानवता के विकात का भार होता है । वह आदर्श सामाजिक 


कार्यकर्ता है ॥ 


॥4५ 


इग़ावात्पम्िद तर्वर्ध - 


सफ्राकः चकाओं शदलकः चायकक चाप पद: अपोफ भााक बायाका पाफोश: शदला चाप अतः पक वंत धाहाफ 


ईभ्रावात्पोपनिष्द प्रारम्भ में ही त्याग और तंन्यात का अदभुत 
चित्र उपस्थित करती है । 


ईगावात्यमिदं सर्व यतुकिंच जगत्याँ जगत । 


तैन त्पक्तन भुृंजीधा मांगुध: कत्पत्विद्धनय ॥। 


इस बइलोक में उपन्धिद के ट्रष्टा इषधि ने त्याग के सर्वोच्च आदर्श वी 
स्थापना की है ॥ यह सम्पूर्ष विश्व ईइ्वर ते व्याप्त है, वही इसकी सम्पूर्ण 
तम्पदा का स्वामी है | मनुष्य का अधिकार उत्ती के आदेइ ते केवल उतनी 
सम्पत्ति पर है, जितनी जीवन-निर्वाह के लिए आवश्यक है | जीवन-निर्वाह 
के लिए आवश्यक त्म्पात्ति से अधिक रखना परि-्राह है और यह पारिग्राह अनेक 
दोषों को जन्म देता है | इतीलिश वेटान्त ठईन में अपरिग्राह को मोध् के 
स्‍लिए आवध् पक साधनों का एक अंग माना गया है । अपरिगाह के बिना 


मनुष्य मौक्ष का अधिकारी नहीं हो तकता । 


त्यायपूर्वक्त जीवन-पापन का यह आदब सांसारिक उपभोगों की 
तीमा निर्धारित करता है । तमाज के वित्त के लिए उत्पादन मैं वृद्धि 
के ताय ही उपभौग कापरितीमन भी अनिवार्य है, क्योंकि उपभोग की 
अनन्तता अनन्त उत्पादन को भी अपर्पाप्त बना देती है | अत: तामाजिक 


जीवन को छृछी और तमृद्ध बनाने के लिए उत्पाटन में वाद्धि के ताथ 


उपभोगों की तीमा का निर्धारण भी नितान्त आवश्धक और उपयोगी है । 


उपभोग की सीमा का निर्धारण सामाजिक तमता के लिए सहायक 
है । तामाजिक विधमता तमाज के विभिन्न वर्गों की आय अथवा पएँजी से 
उतनी प्रभावित नहीं होती, जितनी उतके अनियंत्रित उपभोग ते । उपभोग 
की सीमा निर्धारण के लिये भारतीय मनीषियों ने अन्य सिद्धान्त भी दिपे 
हैं, पथा-आश्रम व्यवस्था | यह व्यवस्था भी उपभोगों के परित्तीमन के 
निमित्त बनायी गयी है | जीवन के आदि और अन्त में ब्रहवर्ग और 
तेन्‍्यात आश्रम त्यागपूर्ण जीवन के लिए हैं | ब्रहमचा आश्रम त्रम्पू्ण सांतारिक 
विषय भोगों से दूर रहकर ग्रारीरिक, मानसिक और आध्पाल्मिक विकाल 
की अवस्था है | तंनन्‍्यात्त आश्रम समत्त कामनाओँ के ल्याग का पर्पायवाची 
है, और द्वानप्रत्थ आप्रम इतकी तैयारी है| इन आशभ्रमों को ल्यागमप 
बताकर भारतीय मनी षियों ने उपभोग के काल गृहस्थ आश्रम को सीमित 
कर दिया है | आदि और अन्त में त्याग और मध्य में उपभौग को रहकर 
पह भी दर्भाषा गया है, कि भोग की ज्ोभा त्याग के मध्प ही है । 
त्यागमय उपभोग व्पज्ति और तमाज दोनों के लिए हितकर है | देवनागरी 
वर्णक्रम भी इसे सिद्ध करते हैं - ठ- धन -प। द 5 दान, पन्परोपकार । 


अर्थात्‌ धन तदैव दान और परोपकार के मध्य ही तुश्नीभित होता है । 


आधुनिक युग में महात्मा गांधी ने इनआदेश्यों को ८व्यावहारिक 


स्प देने का प्रयास किया है | अपरिताह और ल्पथाग के महत्व पर ते जोर 
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देते हैं । तामाजिक विषमता को टूरा करने के बलिए इतते अच्छा और व्याव- 
हारिक तिद्वान्त टूतरा नहीं है| गांधी जी के ही पिद्वान्तों को आधार 
बनाकर &टिनोवा भावे और जपप्रकाशन नारायण ने तामाजिक सिद्धान्त की 
रचना की, जो तमाज्वाद के अत्यन्त निकट हैं। इन सिद्वान्तों में भूटान- 

पज, ग़ामदान, जीवनदान, तर्वादिय आदि प्रमु3 हैं, जिनते पक्ष, दान और 
त्याग के तामाजिक महत्व पर प्रकाशन पड़ता है | दान, त्याग और संन्‍्यात्त 
आदि का व्यापतगत जोवन में महत्व तो पहने ते ही स्वीकृत था । आधुनिक 
पुग के त्वारकों ने इनके सामाजिक महत्व को भी स्पष्ठ किया है | इत 

पुग में त्याग और अपारिज्राह केवल व्यय्वितगत मोक्ष के साधन नहीं रह गधे, अपितु 
इन्हें सामाजिक और तार्वजनिक स्वतंत्रता का साधन भी बनाथा गया । 

इत प्रदार इन प्रत्ययों का व्यष्टिट के स्तर ते उठकर तमष्टठ के स्तर तक पहुंचना 
एक घिकाम का धोौतक है । पह सत्प है कि इनके मौलिक अर्थी में भारी परि- 
वर्तन हुआ है, किन्तु ताथ ही पह भी तत्य है ,, पह परिवर्तन लोकहित में 

| 


है 


पद्धें « 


पता शक कातए सलाह भाड़ वात 


पज्ञों का वर्ष्न भारतीय वांड- मय में आटिकाल ते मिलता है । वेदों 
में अनेक प्रकार के यज्ञों का विधान दिखाई पड़ता है । इन विभिन्‍न यज्ञौं 
के विभिन्‍न फल होते हैं | पशों के माध्यम ते सर्वोच्च उपलब्ब्धि सवग माना 


जाता है | यज्ञ केवल'धार्मिक कर्मकाण्छ ही नहीं है, बालक इनकी सामाजिक 


0 


उपयोगिता भी है । श्री शप्त0ए0डागे ने अपने ट्रान्थ- “भारत: आदिम 
ताम्पवाद मे दात प्रथा तक" [ पीपुल्स पॉब्लिश्िंग हाउस मई दिल्‍ली | 

में यज्ञ को एक तामाजिक-जीवन की विधा के रुप में चित्रित किया है । 
उनके अनुतार पज्ञों ते तामाणिऊ तमता की स्थापना होती थी | यह्ञ 
भारतीय आर्यों की जीवन- प्रषाली ये । ग़हपति के रूप में ऑग्नि की स्था- 
पना करके जीवन के तमत्त क्रियाकलापों को ऑस्नि के सम्मुख ही तम्पन्न 


करना आया की जीवनचर्पा थी । 


कालान्तर में वृहत्तर यज्ञीं का विधान प्रचलित हुआ । पे यज्ञ 
सत्र के रूप में अनेक वर्षों तक निरन्तर चलते रहते ये । पश्नोँ के निमित्त 
विभिन्न प्रकार के उपादानों का मेग़ह ही आर्पों का तामाजिक-जीवन था । 
पह एक ओर तो उनके तफ्रिप जीवन काताक्षी है और टूतरी ओर विभिन्‍न 
नोगों की क्षमता और योग्यता के अनुसार उन्हें विभिन्‍न कार्यों में सलग्न 
करने की पोजना । लम्बे अन्तराल के बाद जब तम्माज में राज्य व्यवस्था 
कायम हो चुगी थी और जब पजमान प्राय: राजा अथवा कोई वैभव 
सम्पन्न व्यक्ति ही होता था, तब यज्ञ भौतिक सम्पदा के वितरण का 


साधन बन गये ॥ 


इत युग में यज्ञों में पजमान के अतिरिक्त ग्रात्चिछु ब्राहमप, हत्प 
की पूर्ति करने वाले वैष्य, तमिधा इत्यादि का संग्रह करने वाले तथा अन्य 


प्रकार वी तेवाओं को करने वाले अनेक प्रशार के सहयोगी होते ये, जो 
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पजमान को यज्ञ का पुण्य प्राप्त कराने के बदने स्वय॑ के लिए तांतारिक 

वेभव का उायत अंग्म प्राप्त करते थे । इत प्रकार यश्ञों ते देवता, पजमान, 
धरा त्विकु और समाज के अन्य वर्ग सबको संतुष्टि मिनती थी | पह वितरण 
की अदभुत व्पवस्था थी, जित्तमें तृक्ष्म पुण्प ते लिकरा स्कूल भौतिक-तम्पदा 


त+ का वितरण परथाचयित तथा परथ्ययोग्य रुप में सम्पस्न होता था । 


आधुनिक पुग में यज्ञों का जो रू हमारे तामने है, वह लम्बे 
परिवर्तन का फल है | जब यज्ञ केवल वैभव सम्पन्न यजमानों तक ही तीमित 
हो गया और उत्तम अनेक आडम्बरों का प्रवेश हो गया, जिसके परिषामस्वरूय 
उनके स्वरुप के साथ-ताथ उनकी उपयोगिता में भी परिवर्तन हो गया । 
प्राचीन भारतीय जीवनविधा का सुन्दर विश्लेष श्रीपाद अम्नत डांगे ने 
अपनी उपपुषत पुल्तक" मौरत आदिम साम्पवाद में ठात्त प्रथा तक" में किया 
है । उन्होंने यज्ञों को तामाजिक जीतन का शक प्रकार बताया है । आरा 
की जीवन विधि का नाम यज्ञ था, किन्तु आज यज्ञ मात्र एक धार्मक कृत्य 
है । पह पज्ञ काविकृत रूप है | मृलत; यज्ञ का उधेगय कुछ और ही था । 


गीता में भी कहा गया है- 


अन्नाद भवन्ति भ्रुतानि, पर्जन्यादन्न संभवत्ञ । 


पज्ञाद म्व॒ति पर्जन्यों, यद्ञा: कर्म तमुदभव: ।॥। 


पज्ञ ही समत्त तृष्टि का आदि कारण है । पही इस सृष्टि को धारण करने 


वाली शक्ति है | इन समत्त कथनों का अभिप्राय यही है कि यज्ञ आपोँ 


/9 


के तामाजिक-जीवन काम्रल आधार रहा । 


प्राचीन भारतीय आये जोवन में यक्षों का प्रमुख आधार ऑग्नि 
थ्वी । अऑग्ग्नि को गुहपराति भी कहा गया है और प्रत्येक गृह-कुटम्ब अथवा 
कबीले में अग्ग्नि का तंरक्षष आवश्यक माना जाता था । इत आदि अवस्था 
में संभवत: वर्ष व्यवस्था नहीं थी, परयोंकि ऐसा उल्लेख नहीं मिलता कि 
गृुहपति अग्ग्नि की स्थापना किती शक कुटुम्ब अथवा कबीले के लिप उचित 
था और टूतरे के लिए अनुचित । कालान्तर में कर्मकाण्ड के साथ यज्ञ को 
जौड़कर इसे द्विजों तक सीमित कर दिघा गया । किसी घुग में अनेक 
विधिनिष्देधों का निर्माण हुआ, जिसके फलस्वर्म त्माज़ के कुछ वर्गों को पड 
करने का अधिकार मिला और कुछ अन्य वर्ग इस अधिकार ते वंचित रह गये । 
गत कन्तु इस पुग में भी समाज का कोई भी वा यज्ञों ते पूर्पत: बछिष्कृत नहीं 
था । जैता कि पहले विचार किया जा चुका है, यह एक शऐेती तामाणजिद 
प्रक्रिया थी, जितसते तमाज के प्राय: तभी वर्ग किसी न किसी रुममेंजडे ये । 
जिनके पास भौतिक तम्पदा थी, वे इसके माध्पम ते पारलौ किक पुण्प को प्राप्त 


करते थे, और जो निर्षन थे, वे इसके माध्यम ते लौकिक-जीवन के लिए उपार्जन 
करते ये । 


इस प्रकार हम इस 'िष्फर्ड पर पहुंचते हैं कि वेटान्त दर्गघन दारा 
स्थापित इन आद्शाँ में तामाजिक-जीवन की एक विकसित विधि निहित है । 
इत विधि में -तमता, स्वतंत्रता एवं भश्ातुत्व जैसे परम मुल्य सहजस्प में सन्नि- 
विष्ट हैं, जिनकी प्रतिध्वनि फ्रांत की राज्य ढ्रान्ति में अठारहवीं प्रताब्दीमें 
॥ |789॥ सुनने को मिली । 
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गीता में समाजवाटही आठ 


१७४७७७७७७४७४७४४७७७७४७७७७७७७४७७७४४७४७४७७ ७७० आए शा से अप पका ला मल जल सं ३ 


भगवदगीता को वैदान्त -तम्प्रटायों के प्रत्थानन्रय में मेँ शक स्थान 
दिया गया है | वेदान्त के तमस्त आवायाँ ने इस महान ग्रान्य को अपने 
प्रस्थान बिन्दु के रुप में स्वीकार किया है | गीता का प्रमुंब प्रतिपाद्य क्या 
है १ इत प्रश्न पर आयारयाँ में दिवाठ है । जगदगुछू भअंकरावार्य ज्ञानयोग को 
गीता का प्रमुख प्रतिपाथ मानते हैं । आचार्य रामानुज ने गीता के प्रमुख 
उ्रतिपाथ के रुप में भव्ति-पोग कौ तिद्ध करने का प्रयात किया है | किन्तु 
इन आचार्पो के प्रयात का उद्देशय केवल पह था कि गीता जैसे महत्वपूर्ण उान्‍्थ 
का प्रयोग अपनी व्याख्यावैचिद्रय के द्वारा अपने तिद्वान्त के पथ्व में प्रमाष 
के रुप में कर सके | प्रपास में वे कुछ सीमा तक ही सफल हो तकें । स्पष्ट 
तथ्प को प्रमार्षों की अपेक्षा नहीं होती, इतीलिए गीता को नी तिशात्म्र 
का ट्रान्थ सिद्ध करने के लिये भी कोई प्रमाष आवश्यक नहीं है । धर्मतमुद॒धित्त 
अर्जुन को कर्तव्य पालन के जिए प्रेरित करने वाले भगवदगीता के उपदेशञ्ञ को नैतिक 
एवं तामाणिक दर्घनन के अतिरिक्त अन्य कुछ तमझना स्पष्ट तथ्य पर पर्दा डालना 
ही कहा जायेगा । गीता कौ धर्म अधवा दईन ॥तत्वमीमांता॥ के ताथ जोहने 
के एक दूसरे कारण का उल्लेढ डाँ0 राधाकूपन ने किया है जिसके अनुतार 
आत्माभिव्यवित के लिए सम्पत्ति एवं तत्ता के महत्व की तिद्वान्तत: त्वीढार 
करके भी भारतीय संस्कृति में उत्ते व्याघहारिक महत्व नहीं ठिपा गया | 
आधुनिक पुग में महात्मा गांधी का प्रधात इत दिशा में उल्लेख है । उनकी 


“ अनात्क्तियोग” नामक गीता की टीका शक्षमात्र टीका है, जो सामाजिक 
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एणाली के निर्माण के लिए एक तबल दार्शनिक आधार बनने में तमर्थ है । 
अपनी टीका में गांधी जी ने यह प्रदर्शित किया है कि अनासोक्तियोंग इस 
बात को स्वीकार करता है कि कर्म किए बिना सिद्धि नहीं मिल सढ़ती । 
इतमें विश्िटता केवल पह जुड़ जाती है, कि कर्म का सम्पादन फल को हेतु 
मानकर नहीं करना वाहिए ॥ब्रोक़मान्य तिल ने अपने ग़न्थ गीता-रहत्य 
में गीता को कर्म-पोग का प्रवर्तक स्वीकार किया है, जो इत पक्ष में एक तबल 
प्रमाव है, कि गीता तमाज के कर्मक्ष्र ते सम्बद्ध ऑस्त्र है, परलोक ते सम्बद्ध 
नहीं । 


गीता में बिन पसिद्वान्‍्तों को प्रत्पिदित किया गया है, उनका 
अवलोकन करने पर इत बात को और अधिक बल मिलता है, कि गीता 
वास्तव में समाज दर्शन हे, धर्मटरगघन अध्वा तत्वमीमाँता नहीं ॥4 संन्याल के 
पिष्यय में कही गपी | बातों को उदाहरघस्वर्प लिया जा तकता है । गीता 
में वर्णित तंन्पात अपना अलग अब रखता है, जो तामान्यतया प्रचलित अर्थ 
है न केवल मिन्‍न है, अपितु अधिकांगत; पिस्ट भी | वाघ्तव्रिक सेन्याती 
कम का नहीं, अपितु करमफल का त्पाण करता है- यह है गीता का मत और 
पद इत मत को स्वीकार किया जाय, तो संन्‍्याती तव्वाँल्तम सामगजिक 
ढपकर्ता माना जायेगा । गीता घोषणा करती है - 

अना प्लित: करमफले काये कमर करोति य; । 

ते संन्याती व घोगी थे न निरगनिन चाड़िय: ॥॥7 

कर्मा के फन ते अनातक्त योगी ऊख्था संन्याती जो हुछ भी कार्य- 


ब्रम्पाटन करेगा, वह समाज तथा मानवता के ललिवि होगा ॥ सामाजिक 


कर्मों का परित्याग तच्चातंन्यास नहीं कहा जा सकता । वह पलायन है । 


त्याग और त्याग के न्‍निए बल होने पर ही तच्चा तंन्पात्त संभव है | गीता 
फंहती है «- 


काम्पानां कमैषां न्‍्याक्त तंन्‍्यासे क्वपो विटुः । 


तर्वकर्मफलत्पार्ग प्रहुत्त्या्गं विवक्षणा। : ॥॥ * 


तमस्त तातारिक दु: खो का मल आतावकित में निहित है, और अनातक्ति 
समस्त टु;छों का अकेला निदान है । तच्चा तँन्यात स्वार्थपूर्ष कर्मा के त्याग 
में निहित है, और सच्चा त्याग समस्त ऊमाँ के फलों का त्याग है ॥ अतरव 


कर्मफन का त्याग ही पंन्पात्त है, ऊर्म का त्याग नहीं. । 


गीता उपनिषद्‌ आदि भारतीय ब्ाजों के ताथ इत सिद्धान्त को 
स्वीकार करती है कि आत्मा और ब्रह्मतत्वत: एक हैं । बहदारण्पको- 
पर्निषदृ घोषणा करती है कि वह ॥ज्ञानी॥विशवधविश्वात्मा। को अपनी 
आत्मा के रुप में देखता है ।/ गीता व्यव्रित को सम्पूर्ष मानवता के ताथ 
जोइने की दिश्ना में शक क्रान्ति है, जी आतवित ते उद्भ्रत समस्त स्वार्थों 
को समाप्त करके व्यक्ति को तम्पूर्ष मानवता के साथ जोइने का प्रयात्त 
करती है । पह सामाजिक संबंधों के मानवीकरष का आदई है ।" पह 
ज्ञात हो जाने पर कि मानव जाति के तमत्त दुःढों का मृलभ्त कारफ 


आताक्ति है, और 3नात्नायत ही एक मात्र मार्ग है, जो टुःखों से छुटकार। 


टिला जग्ता है, लोग अनासापत का पालन अवश्य करेंगे, और इतके परिषाम- 
स्वरुप जित त्तमाज की रचना होगी वह आदई तमाज्वादी समाज होगा, इतमें 
कोई स्देह नहीं । विद्वान लेबक डाएश्चठश्त0म्तिन्हा ने इत बात को ब्डी 
त्प७्टता के ताथ स्वीकार किया है कि गीता की समत्या आततक्ति एवं 
लोन की अजितर्पों ते प्रभावत मानव की तमत्या है, जो अपने तामाजिक 
पारिप्रेष्य मे मढक गया हैं | इस तमत्पा का श्कमात्र समाधान अनातक्ति 


पोग को उन्होंने ल्वीकार किया है । 


दूसरी! ओर आधुनिक काल में, तमाजवाद की पृष्ठभूमि में स्थित 
मुल्पों की मीमांसा भी तीद्रगति से हो रही है | मापत की मान्यता अब 
खाण्दित हो चली है, ५रपोक+ि आधुनिक घुग मौतिकवाद को मानने कौ तैयार 
नहीं है | बट्रैण्ड रतेल के शक वाक्य का उद्घरण देते हुए डग0 ॥6कु0॥ एस्र0एच0 
टिवेतिया ने अपने लेख " गीता और आधुनिक तमाज्वाद* में इत बात पर 
जोर दिया है, कि आधुनिक विज्ञान भी ज्ड़ ट्ष्प की स्वतंत्र तत्ता को नहीं 
मानता ।? इतती संदर में आइन्स्टाइन का प्रतिद्व समीकरण ॥ ० > २७«*+॥ भी 
उद्भत किया गया है जिसके अनुतार जड़ द्रव्य भक्ति के अतिरिक्त अन्य वुछ नहीं 
है । ऐती स्थिति में भौतिकवाद की मान्यता अर्थहीनहों जाती है | +ध्कओ 
पही निकलता है कि तमाजवाद का आधार भौतिकवाद नहीं हो सकता । 
अत: इसकी पृष्ठभूमि में स्थित अभौतिक मुल्याँ को ही इसका आधार मानना 
पड़ैगा । ऐसे अनेक अभौतिक मूल्य गीता में प्रतिपादित हैं, जो तमाज्याट 


के आधार प्रदान करने में समर्थ हैं 
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भीतिकवादी तमाज्ताद भी इन अभौत्तिक आधारों को मान्पता 
शदान करता है | इतकी पुष्टि स्वयं मार्क्स के विचारों के अध्ययन से होती 
है । मार्क्वाद कौ प्राय: नोग राजनैतिक एद॑ अथभ्नास्त्रीय प्िद्ान्त स्वीकार 
करते हैं. और मारव्चवाटी फिद्वान्तों के अन्य टृष्टिको्ों ते पकिये गये अध्ययन 
की अनुचित और व्र्थ प्रयात की भी तंदत देते हैं । किन्तु वुछ प्रमाण ऐसे हैं, 
जो 'िद्व करते हैं कि मारबसवाट वास्तव में नैतिकता का पिद्वान्त हैं । 
79 एच0एस0 सिन्हा के अनुतार मार्षतवाट मौलिक रुप ते भैतिकता का 
सिद्धान्त है और दात- कैपिटल अर्धशास्त्रीय छटमवेश् में नीतिपास्त्र का एक 
ग्रन्थ है । ? 


आर्तापत की आबोचना न केवल गीता ने की है, अपितु मापर्त 
ने भी की है। यह वास्तव में एक आश्चर्य जनर तथ्य है कि भऔौतिक्वादी 
मात भी बैन्थम तथा मिल के उपयोग्तावादी पिद्धान्त का विरोधी है । 
उतने उपयौगितावाद की आलोचना करते हुए कहा है कि तुख्वादोीं दईन समाज 
के लाभान्वित वर्ग का दईन है | ० आधुनिक पुण में इते विकासत फर बर्जुआ 
उपयौगणितावाद का नाम दिपा डपा है । पुबवाटी अथवा उपयोगणितावाली 
तिद्ान्तों की आलोचना भ्रखदगीता एवं मावर्त टोनों' ही तमान सर्प ते 
करते हैं | गीता की भैत्तिकता तो उसके ठीक विरोध में है, क्योंकि सख्वाट 
पपोगितावाद। जहाँ फल को ही मर्वप्रमुख एवं सर्वोच्च स्वीकार करता 
है, वहीं गीता उप्त फल को पहाँ तक कि उत्तती इच्छा तक को त्याज्य 


मानती है, क्‍योंकि ये फल बन्धनकारी हैं तथा कर्तव्य-पालन में बाधक हैं | 


मार्बरवाद में की गई तुथ्वाद #उपयोगितावाद॥ की आलोउना भी लगभग 
इन्हीं आधारों पर है | उत्तके अनुतार तुब्बाद #पयोगिताहादा अधिकतम 
तुब को ही अपना आदर मानता है, चाहे वह अपना हो अथवा अन्य का । 
इस आदश् की प्राप्ति के लिए उपयोगितावादी किप्ती भी त़ाधन का प्रधोग 
तंघ बताता ह । संभव है इस प्रकार के प्रयास में ऐसे साधनों का प्रयोग हो, 
जिनते तमाजताट की स्थापना में बाधा पड़े । पुनश्च तुब्दाद पूँजीवाद को 
उक्त मान सकता है, पट्दटि यह उत्के लिए हितकरक्षेऔर तन्प तो पह है कि 
मुख्वादी पूँजीवाद को उचित मानते भी हैं | मापतंदादी उपयोगितावाद का 
खण्डन इत आधार पर भी करते हैं, कि यह छलिद्वान्त मानवता की तुझ का 
ताधन मान लेता है, और पह निश्चय ही नैतिक पतन का धोतक है |! 
उपयोगितावाट के लिये अधिकतम लोगों का अधिकतम मुख ही ताध्य है, 
शैथ तमत्त विष्वव की सत्ताएं ताधन मात्र हैं | शेती '्थिति में मानवता के 


प्रति उपयोगग्तावाद का न्यायपूर्ण होना अत॑मव ही है । 


कक 


मार्क्त जब लोभ को धन की लिप्सा के र्म में पररिभाषित कर 
उत्की प्र्त्सना करता है, तब वह वस्तुत: गीता के उन रिद्धान्तों के 
अल्पन्त निकट पहुँच जाता है जहाँ लोभ, धन, मान, मंद, और परिग्रह 
की ही हेयता और नित्तारता प्रदर्शित की गई है ॥ |“ विषयों के 
निरन्तर चिन्तन ते लिप्सा उत्पन्न होती है, लिप्सा ते क्रमझ: काम, 


क्रोध, मोह, स्मृतिविशभ्रम, ब॒द्धिनाआ और तर्वनाअ त्वभावत: उत्पन्न 
होते हैं -- 
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ध्यायतो विषयान्पुततः संगस्तैयूपजायते । 

संगात्संजाधेत काम; कामा त्कीधो:भिजायते ॥॥ 
क्रोधात्मवति समोह: तम्मोहा त्त्म्ृृति विश्वम: । 
स्मृति अंग्ादब॒द्धिनाशों ब॒द्धिनाशात्प्रषपति ।। 


धन के निरन्तर घिन्तन तथा उतकी प्राप्ति के सतत प्रयात्र 
को गीता तथा मार्क्सवाद दोनों ही तमान रूप ते बुरा मानते हैं । परिटह 
का त्याग करके ही मैतिक जीवन-पापन तंभव है । गीता के इस तिद्वान्त 
को मापतवाद अक्षरत्न; स्वीकार करता है । माउते इत बात को स्वीकार 
करता था, कि धन-तंग्राह का लोभ मानव को उत पूँजीवाद के ताथ बाँध 
देता है, जो अस्तित्व का अपरिष्कृत रूप है ॥* वैभव तथा उसके लौभ को 
गीता और माउर्तवाद दोनों ही बन्धनकारी स्वीकार करते हैं | तथापि 
दोनों छिद्वान्ताँ में निश्चित स्म ते गुषात्मक मंद है | गीता अपने तिद्वान्त 
कौ पर्षतपा स्पण्ट करती है, जबकि मार्क्त इते पर्याप्त स्पष्टता नहीं दे 
पाता । वह केवल इतना ही कहता है कि लोम हमें पूँजीवादी विद्यारधारा 
ते जोड़ देता है, जो अनुचित मार्ग है । यह भेद होते हुए भी दोनों रिद्वान्तों 
में आइवचर्वजनक ताम्प है | मारउ्वादी- नैतिकता पर टृष्टिषात करने पर 
पह ज्ञात होता है, कि पह व्यपॉफ्तिगत-तम्पात्ति, लोभ, आत्ताजित इत्पादि 
की निन्‍दा करते समय गीता के अपरिठ्रह और अनातक्ति के आद्शोँ को 
अपने त्ाम्पवादी समाज के निर्माण के लिए श्क पृवपिक्ञा के रूप में स्वीकार 


करता है । मार्क्स द्वारा वर्षित तच्चा साम्पवादी वही हो तकता है, जितमें 
गीता द्वारा स्थापित अपरिशह और अनातक्ति के गुष हो । गीता की नैति- 


कता और मा््मवाली नैतिकता के बीच पह आपचरयजनक समानता है । 


अनासकिति-पूर्ष कर्तव्प-पालन के सिद्धान्त की व्यावहारिक्ता पर 
तन्‍्देह किया जा सकता है | कुछ आलोचक यह मान सकते हैं, कि मनुष्य 
के उलए स्वार्था का पूर्ति त्याग करके कार्य करना संभव नहीं है । मानव- 
जीवन में निहित पराश्नविक प्रवृत्ति उत्ते अनासक्त नहीं होने देगी । किन्तु 
पह आलोचना अतमी चीन है | मानव-जीवन के उदात्त आदर्श की प्राप्ति 
के लिये इन्ट्रिपनि्राह को गीता के ताथ ही मा 0 ने भी आवश्यक माना 
है । ।* टोनों ही सिद्धान्त इत बात पर सहमत हैं, किक ठुब एवं बन्धन से 
छुटकारा पाने के लियि मानव-जीवन का उदात्तीकरष अत्यन्त आवश्यक है, 
और यह तब तक संभव नहीं है, जब तक न्छिकाम अथवा अनात्ताक्त के 
आदर्शों को प्राप्त न कर लिपा जाय । अनातक्त अथवा निष्काम होना 
संभव है । आवश्यकता केवन इत बात की है कि आत्क्ति एवं कामनाओं 
को समत्त विपन्नता के कारण के रुप में स्थापित किया जाय और ताथ ही 
पह भी स्थापित किया जाय कि इतका एकमात्र समाधान अनातरदित 


अपवा निष्कामभाव है ॥ 


गीता द्वारा स्वीकृत करमवाद का सिद्धान्त सामान्यतया इस स्म 


में व्याब्यायित होता है, कि पह मानवतावाद अधवा स्वातंत्रपवाद के विरुद्ध 
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है । इस व्याख्या के अनुतार तम्पूर्ण तट कुछ नियमों ते पूर्णतया निर्ैत्नित 
है । अतश्व मानव-जीवन भी उननियमाँ का अपवाद नहाँ हो तकता । 
मानव का वर्तमान उत्तके भूत ते तथा भविष्य उत्तके वर्तमान ते नियंत्रित 

होता है | वर्तमान जीवन मेँ व्यक्ति की जो भी उपलब्ध्धि है, वह उत्तके 

तर परों के माध्यम ते प्राप्त पूर्व-जीपन की कमाई का फल है । ऐसे सिद्धान्त 
पाद गीता के दर्डनन में निहित हैं, तो वह तमाज्वाद और मानवतावाद 


ते बहुत टूर हो जाता है | मानव-त्वातंत्रप में विश्वास न करने के कारण 


पह अमान्य भी प्रतीत होता है | 


पविद्यारषीय प्रइ्नन पह है कि क्‍या कमद पद की यहां शकमान 
व्याख्या तंभव है १ अधवा पया यह व्यारूपा कर्मवाद के सही स्वरुप कौ 
प्रकट करती है१ इन प्रशनों का उत्तर नकारात्मक होगा । वात्तव में 
करमवाद यह नहों स्वीकारक्रता कि मानव जीवन पूर्णरेष नियंत्रित है । 
मनुष्य को अपनी स्वतत्रैच्छा का प्रयोग करने की पूर्ष स्वतंत्रता होती है । 
गीता इस बात को तो स्वीकार करती है कि मानव, प्रकृति के निपषर्मों को 
नहीं बदल तकता । मानव हा नहीं इगवर भी इत नियम को परिवर्तित 
नहाँ कर तकता । किन्तु ये नियम मानव की इच्छा हरुवांत्रय का खण्डन 
नहीँ करते । व्याव्ति इन नियमों ते संल्कारवश्न ही बैधता है, सें४कार 
पूर्व॑जन्मों के कर्मा का सृक्ष्म परिषाम है, अत: मानव जिससे बैधा है, वह 


बाहय नियम नहीं, अपितु तत्व उसके कर्मा ते उत्पन्न आनन्‍्तारिक श्रापित है | 


30 


गीता की शिवा यही है मि इत निधम को ऋरतल्प भाव से स्वीकार 

करो, फल की लालच से नहीं, अन्यथा निराश होना पड़ैगा, कर्मों का 

बन्धन भुंगतबा पड़ैगा । "कर्मण्यैवाधिकारत्ते मा फलेधु कदायन | मा कर्मफल 
हुतुमूर्मा ते संगो$र्त्वकर्तीयि । ' 7 पुनाइच निपतिवाद को समाजवाद का 
विरोधी नहीं कहा जा तकता । मावर्त के टन में भी मानव-समाज के 
गविडातकी व्याख्या आरथिक-नियतिठाट के आधार पर की गई है, जिस 
अनुसार आर्थिक-उत्पादन के ताधन तमाज, तंस्कृति शठं चेतना का निपंत्रष हरते 
हैं । अत: पादि गीता में किसी तीमा तक संस्कार- नियतिवाद है भी तो 
वह तमाज्वाद के विपरीत नहीं है । स्वातंद्रय के लिये गीता में मायरतवाद 


 अैक्षा अधिक अवकाञ्न है । 


कर्मो' का घुनाव करने मैं व्याक्त पूर्णतया स्वतंत्र है, और पदि बुरे 
परिषाम प्राप्त होते है, ती यह न तो ड्रवर का और न ही प्रकृति का 
दोष होगा, यह व्र्पाक्‍्त के अपने चुनाव का दोष होगा $ इस चुनाव कौ 
कुछ अन्य तथ्य भी प्रभावित करते है, जिनकी चर्चा आगे की जायेगी । 
प्रस्तुत परित्थितियों में व्यक्ति को अपनी तीमा काज्ञान होना आवश्यक 
है | प्रकृति में व्याप्त नियंत्रण के पाश की चिन्ता छोड़कर उते अपनी स्वत॑- 
ज्ञता का उपभाग करना चाहिए । वास्तविकता ती यह है, कि स्वतनता 
के प्रत्थप में तीमा का प्रत्यप अनिवार्यतः जुड़ा होता है | स्वतन्नता का कौई 
अथ नहीं, यादि यह विश्निष्ट मान्यताओं से घिरी न हो । अत: पदि 


टर्पाक्त केवल कर्तट्य-चपन तक ही स्वतंत्र है, तो पह फमम नहीं है | उत्को 
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स्वतंत्रता वी तीमा रेखा ?ँहिप-चयन और फल-प्राप्ति के बीच ते गुजरती 

है, जिनमें प्रथम तो उत प्रेत्र के अन्तर्गत है, और द्वितीय उत प्ैत्र मे बाहर । 

अतश्व यह भानना कि गोता का क््मवाद मानवताताटऔर तमाजवाद के सिद्धान्तों 
के विच्दधध है, उचित नहों है | वास्तविकता पह है कि कर्मवाठ का सच्चा 


रुपतमाजवाद की टदिदश्ना में प्रगात की प्रेरणा देता है । 


ड़ 


ः 


आदर्श त्ामाजिक-ध्यवत्था के तंदर्भ में गीता तथा मार्क्तवादी 
सिद्वान्तों के बीच गर्षाप्त ताम्प टृष्टिगोचर होता है । ठौनों ही यह 
स्वीकार करते हैं कि आदर तमाज में वैबव-नोलपता, स्वार्थ, वर्याक्तगत- 
तम्पात्ति आदि के जय ढोई त्थान नहीं मिल सकता । मार्क्त राज्य 
व्यवत्था का विरोध इत आधार पर करता है कि पह शासक वर्ग एवँ 
जनतामान्य के बीच भेद करता है और इत्त गेंद के माध्यम ते शात्कों को 
जनता मान्य ते उच्चतर स्वीकार करते हुए श्ोधष ढा अधिकार प्रदान करता 
है । राज्य को समाप्त करने क्य मार्षत वा सुझाव वास्तव में इसी मेद एते 
भोषष को तमाप्त करने हेतु था । भेद को समाप्त करके समता का 
स्थापना करना ऐसा उद्देय है, जो माफ्त के सिद्धान्त को गीता के मेट 
की समाप्त करके अनद-3द्वैत फी प्थापना के दर्घन के निकट लाकर झड़ा 


करता है । 


व्ययितिगत-तम्पात्ति के उन्मृलन को मात त्माजवाद की ह््थापना 


के लिए अत्यन्त आवश्यक मानता है | उसके अनुसार यह एक शेसी बुराई है 


१८ 


जो मानव तमाज के पाटि कृमएंत नहीं, तो अधिकांश क्टों के लए जिम्मेटार 
है | मात इस बुराई को दूर वरने का प्रयात करता है | व्याक्तगत- 
तम्पाल्ति जे समाप्त करने के पक्ष में वह अनेक तक देता है, किन्तु विऋिट 
धात पह है कि ये तक केवल शर्थिक नहीं, अपितु नैतिक आधारों पर भी 
पग्यत हैं । १ व्पॉक्तगत भौतिक-सम्पदा की आलोचना अन्य अनेक धर्मोँ 

में भी नैतिकता के आधार पर दी गई है, किन्तु थे आनोचनाएं इतनी सशयत 
नहीं सिद्ध हुई कि व्याप्ितिगत-सम्पात्ति को समाप्त कर सकें । वे काल्पनिक 
मात्र रह गयी, । मार्क्स ने इसकी जो आलोचना की है उसकी सब्से ब्डी 
पिभ्रेवता पह है कक वह व्यावहारिक है | मात इस बात को स्वीकार 
करता है, कि व्यवितगत-त्म्पा ल्त को तमाप्त करने के बाद जिस तमाज का 


निर्माण होता है, वह अपराधी  प्रवृतीत्त ते मुक्त होता है | स्वार्थवश किये 


जानेवाले अनेक सामाजिक अपराधों का उन्मूलन केवल इसी के द्वारा संभव है | 


मार्क्त के इन विदारों का पु्वरूप आसानी ते भगवदगीता में खोजा 
जा सकता है । पह मानना कि गीता आध्युनिक सताम्राजिक तथा राजनैतिक 
समरंयाओं का तम्ाधान नहाँ प्रह्तुत करती, गीता के शकांगी अध्यधन का 
परिषाभ है । गीता के प्रथम इलोक में हां ध्तराष्ट्र के द्वारा तंजय ते 
पकपा गया प्रगनन उत्तकी त्वार्थपूर्ण टृषध्टि का परिचय देता है । तभी तौ 


वह "मामका:" एवं " पाण्छवा:* के बीच मैट करता है | मेरे और 
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परे, का भेद व्यक्तिगत-सम्पात्ति की भावना कापरियायक है । गीता 

में कौरवों को "लोभ" की श्रकत के स्म में चिश्नित दि पा गया है | 2० 
गीता में लोभ तथा व्यॉक्तिगत त्वाथ की निन्‍दा की गयी है । आलोचना का 
भधार कैवल नैतिक है | मानवतावाली प्रभावों के कारण ही गीता *लोओो- 
पहत चैतस;" को बुरा मानती है । गीता वैयक्तिक उपलब्ध्यियों' की चिन्ता 
की कृपणता का लक्षण मानती है | स्वार्धरत व्पाक्त मानव-समाज का 

पदत्प नहीं ही सकता है । वह मानवता के जय घातक है । गीता व्यॉक्ति- 
गत वैभव की आलोचना उन्हीं भैतिक आधरों पर करती है, जिनपर मार्क्स 
की आलोचना आधारित देवी गयी है | | गीता की आलोयना उन आदर्शों 

के परिप्रेद्त्य में नहीं है, जिन्हें व्यावहा।रक बनाया जा सके । अन्य 

धर्मों द्वारा इस पक्ष में दिए गए तर्क भले ही- अल्पावहा-रिक हो, किन्तु गीता 
धारा दिये गये तक निश्रचय ही व्यावहारिक हैं, क्‍योंकि इनकी व्यावहा- 
रिकता का परीक्षण मार्क्त के सिद्धान्त के ल्यि किया जा पुका है, जो 
उन्हीं आधीारों पर टिके हुए हैं, जिनपर गीता का सिद्वान्त । गीता और 
मार्क्शवाद दोनों इस बात को स्वीकार करते हैं, कि मानव का अधिकार 
वहीं तक तीमित हैं, जहाँ तक उसकी आवश्यकताएं हैं | अतिरिक्त-मृ लय 

का उपभोग दोनों के अनुतार ब्रा है । अतिरिक्त >मृल्य के उपभोग पर 
रोक लगा देने पर व्यक्तिगत-तम्पात्ति का स॑ यय स्वपमव नष्ट हो जायेगा, 
क्योंकि वही तो इतको' ज्डू है । अत: गीता और मार्कावगट टोौनों शक स्वर 
ते वयक्तिगत-सम्पत्ति की मिन्‍दा करते हैं । त्वाथपूर्ष टृष्टि मे समाज का 


अहित करते हुए अर्थतंचय करने वाले परिग्ही की गीता उस्ती प्रकार निन्‍्दा 


34 


करती है जित प्रकार व्यक्तिगत-प्तम्पत्त्ति के आधार पर तर्वहारा वर्ग का 


शीधष करने वालों की निनन्‍दा कार्लमार्क्त ने की है । 


आशापाकश्म एतैर्बद्वा: कामक्रोधपरायणा: । 


ईंहन्तैद्वामभोगार्थमन्यायेनार्थत॑च पाचू || 


पहाँ "अन्यायेनार्थत॑चपात्र" का स्प०्ट 34 है समाज का ओषणष करके ट्यक्‍्ति- 
गत- तम्पात्ति का संचप । इस प्र॒त्तंग में गीता आहुरी प्रतात्ति के व्यक्तियों 
का जो घित्र प्रल्तुत करती है, वह मार्क्त द्वारा वर्षित पूँजीपति के चित्र 

से कबरमापि भिन्‍न नहीं है | मात के वर्णन में पूजीपाति, का कार्य भी 
गरीब मजटूरों का ग्रैश्रण करके अतिरिफ्त-मुल्य के माध्यम मे व्यक्तिगत 
ततम्पात्ति- एकलिंत करना हैं । मार्क्स का पैजीपति और गीता का अन्याय 
पूर्वक अर्थतंचय कर्ता, शक ही व्यक्ति है | दोनों ही रिद्वाक्ष्तों में ऐसे 
व्यक्ति की कठु आलोचना की गयषी है । 


गीता की पह मान्यता है कि लोभ की प्रवृत्ति आर्ताक्ति ते 
उत्पन्न होती है और आतराक्षि सकारण होने के कारण समाप्त की जा 
तकती है, अत: अपारिग्राह और अनातावित की प्राप्ति के लिए आतक्षित के 
कारण को तमाप्त करना चाहिए । क्योंकि आताकित के रहते सामाजिक 
उन्‍नति एवं तमता की स्थापना असंभव है और आतक्ति के कारण के 


उन्म्र॒लन में ही मानव समाज का हित तान्निहित है । 
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मार्क्द पह मानता है, कि पूँजीपांत वर्ग-संघर्थ के परिषामत्वरूप 
न०८ हो जायेगा, उतकी लोभ की प्रवुत्तित का नाञ हो जायेगा और 
इसके द्वारा सामाजिक उन्नति एवं तमता तंम्व होंगे । वर्ग-विरोध की बात 
दोनों ही एफिद्वान्‍्तों में समान है | अन्तर कैवल इतना है कि जहाँ मार्क्त 
के तिद्वान्त में यह बाहप युद्ध का रुप लेता है, वहीं गीता इते आन्तरिक युद्ध 
मानती है | आसर्पित एवं अनातापित के वर्गों में त्ववावत; विधमान आनन्‍्तारिक 
विरोध अन्ततोगत्चा अनाताषित को विजय के रुप में प्रकट होकर सामाजिक 
उन्नति को तम्पन्न करेगा । यहाँ गीता का छऊिद्वान्त मार्क्लादी स्माज- 
वाद का पूर्ववर्ती बनने की व्यावहारिक तामथ्य रखता है । विश्वेषतः वह 


विकातवादी- तमाजवाद के तमतुल्प दिखाई पड़ता है । 


गीता इस बात को स्वीकार करती है कि व्यक्ति अपने तच्चे- 
व्यक्तित्व को तभी प्राप्त कर तकता है, जब वह वैषक्तिक त्वार्था का त्याग 
करके सामाजिक कार्यों में स्वयं को संलग्न करें । इस तथ्य को हेगल, ज्रैडलले और 
ग्रीन आदि अनेक पूर्षतावादियों ने अपने ढंग ते प्रस्तुत किया है । "व्यक्ति का 
तमाज के प्रति क्‍या कर्तव्य है?" इत प्रशनन के उत्तर के लिये गीता ने समाज 
में चातुर्वग्पकी व्यवत्था की है | इसी वर्ष-धर्म के आधार पर गीता प्रत्येक 
व्यक्ति के तामाजिक-उत्तरटायित्व का निर्धारण करती है । समाज का 
इस रुप में विभाजन बाहय रूप में समाजवाद "विरोधी कार्य प्रतीत होता है । 


किन्तु इसके आन्‍्तरिक अनुधीलन और तम्पहू विवेचन ते इतकी वास्तविक 


3७ 


उपादेयता प्र*ट होती है | गीता में श्रीकृष्ण ने स्वयं कहा है 


वातुर्वण्य॑ मया तुष्ट॑ गुष-कर्म विभारा: | 


(९य कर्तारमपि मां वहेट्रपकर्तारमल्ययय ॥॥ रै2 


अर्थात्‌ चार वर्षों में समाज के विभाजन का व्यवस्थापक मैं त्वप॑ हूँ । इस 

विभाजन की एक तमाज्शास्त्रीप आवः पकता- है । आटिकाल में व्यक्ति के 

कर्तव्य अविभक्त थे | कोई भी मनूय भोजन के प्रबन्ध के अतिरिक्त और 

३5 करता ही न था | तम्यता के विकास के ताथ व्यक्त के सामाजिक 

कर्तव्प विभाजित होते जाते हैं | 25 भारत में भी- जैसे-जैसे समाज घिकसित होता 
गया, कार्यों के नये-नये रूप सामने आते गधे, समाज की- जठिलता ब्|दृती 

गपी, और [स्थिति यहाँ तक पहुँची कि किसी भी अकेले मनुष्प के जलिए समस्त 
कार्यों को कर पाना संभव न रहा | ऐसी स्थिति में यह आवश्यक हो गवा 

कि गुण और कर्म के आधार पर समाज का विभाजन किया: जाय । और प्रत्येक 
न्र्याक्त की योग्यता एवं क्षमता के अनुतार ही कार्यों के प्रकार एवं मात्रा 
निर्िचत की जाए । भारतीय तमाज में वर्षव्पवत्था ढी प्थापना इसी के 
परिणामस्वरूप संभव हुई । अपने कार्य के अनुरुप समाज में अपनय- स्थान चुनकर 
व्यक्ति अधिक आतानी और कुशलता ते जीवन-पापन एवं समाज हैवा कर 

पका है । इस युग में भीयह य्यवस्थालोगोंः के तामाजिक तथा वैयक्तिक विकातत 
के लिये अधिक उपयुक्त त्तिद् हो सकती है । अनेक समाज शास्ल्रिपों ने इस बात 
पर बल दिया है किक समाज के सर्वागीषदिल्यस के रन उतते अन्तर्गत इस तरह 
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पादि किती समाज को पूर्णतया इत्याई के रूप में रखा जाय जित्में 
 ती भी प्रकार की सिन्‍नता न हो तो उत्त ताज का त्रमाचत विकात 
अत॑मव होगा | पैंमानव। ६०००४ ॥ का युग हमारे तम्मुख है । इस 
पुग में वह ॥पंत्रन्मानव॥ एक समय में एक ही गति ते तथ्व एक ही प्रकार के 
क। मै. कर तकैगा । तम्पूर्ष पंज-मानव समाण पूर्णतया निर्य॑लित होगा , स्वतंत्रता 
एवं चुनाव के लिए कोई स्थान न होगा , रिन्‍्तु वह तो पंत्र-मानव का 
तेमाज होगा । मानव तमाज के लिये आवशपक है- स्वतंत्रता तथा चयन । 
पा त्रिकता तथा पूर्पए्कस्यता मानव-तमाज ते मानवता को छीन लेती है । 
पह शक मनीवैज्ञानिक तथ्य हैं कि प्रत्येक मनुष्य की रूचि एवं क्षमता में अन्तर 
होता है । इछत्त अन्तर के द्वारा ही आधुनिक मनोवैज्ञानिक व्यक्तिगत मे 
|. [०र्वी7८०-०९ अई४48०००००. | के सिद्धान्त की स्थापना करते हैं । 
इस छसिद्वान्त को त्वोकार करने पर गीता में बष और कर्म के आधार पर 
किया गया तामाजिक-विभाजन युरन्तिपुक्त सिद्ध होता है । पह विभाजन 
व्यावहारिक उपयौजीगता के अनुर्य है, अत: इसकी आवश्यकता स्वीकार 
की गयी । 


गीता इसी व्यक्तिगत भेद के आधार पर स्वधर्म का निर्धारण 
करती है । ** स्वधर्म का पालन करके ही व्र्या"त सामाजिक उन्नति में 
पोगदान कर सकता है | वास्तविकता तो यह है कि व्यक्ति का स्वधर 
ही उत्तवा तामाजिक कर्तव्य है | स्वधर्म के पालन पर बल देते हुए गीता 


कहती है कि गुषरहित न होने पर ही इसका पालन करना चाहिए - 


र्धछ 


ग्रेपात्र स्वधर्मों चिगुष: परधर्मात्मवनुण्ठ्ताद । 


त्वर्धा[ निधन ज्ैप: परधर्मो भपधावह: ॥।॥ 7 


गुण और कर्म के द्वारा निपत किये गये स्वधम का पालन प्राषोत्तर्ग 

करके भी क़रना चाहिए । स्वनाव और गुष के प्रतिकूल कर्म भयावह कहे गए 
हैं | ये व्याप्त और तमाज दोनों के लिए घातक हैं | उपगुक्त विवेचन से 
पह तुस्प०्ट है कि स्वधर्म का पालन सामाजिक टापित्व के निर्वाह के लिए 


आवध्र पक है । 


वर्ष-व्पवस्धा के पक्ष में एक दूसरी पुक्ति भी दी जाती है, जिसके 
अनुत्तार प्रत्येक व्यव्िति द्वारा किए कए कार्य का उधेश्य मानवता की तेवा 
करना है | २* जब व्यक्ति मानवता की तेवा के अर्थ में अपने कर्मों को 
प्रतिपादित करता है, तब पह घिभाजन उचित प्रमाषित होता है ॥ व्यक्ति 
अपनी स्वतंत्र इच्छा ते अपने त्वधर्म का चयन श्वं सम्पादन करता है | ऐसी 
तत्थिति में व्यक्ति द्वारा किए जाने वाले कम उसकी सामाजिक उत्थाति का 
बोध नहीं करा सके । किन्तु यदि इन क्मों का तेंबंध आर्थिक मृल्याँ से 
जोड़प जाय अथवा इन्हैं-मानवता की तेवा न मानकर व्यक्तिगत उपलब्ब्धियाँ 
के लिए पकिए जाने वाने कम माना जाय, तब निश्वय ही पह विभाजन अनुप- 
पुपतत एवं अनैतिक कहा जायेगा । किन्तु वस्तुत्थिति पह है कि व्यक्ति धारा 
किए जाने वाले त्मत्त कर्म मानवता की सेवा में अर्पित होते हैं । आर्थिक- 
मृल्पों ते इनका संबंध अनुचित है, और ऐसी [्थिति में वर्ष-व्यवत्था द्वारा 
पिया गया सामाजिक विभाजन एक पूर्ण नैतिक फिद्वाम्त के रूप में स्वीकार्य 


होना छाहिए | तप _त्ातस्थ्या किसी न किसी राय रे जाने-अनजाने तताहे. 
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अनयाहे प्रत्येक समाज में पायी जाती है और शायद पह समाज की 


आवश्यक विश्येता है, अध्या पह तमाज के स्वरुप में ही निहित है ॥ 


समाजवादी तिद्वान्तों का अलोकन करने पर यह ज्ञात होता 
है कि समाज कावर्गीकरण करना अनुचित है । ताम्पवादी विचारक किती 
प्रकार के तामाजिक विभाजन को व्यक्तिगत-सम्पात्ति के आतन की संज्ञा 
देते हैं । 2” वीकिन्तु जिस सामाजिक विभाजन की आलोचना में समाज- 
वाटियाँ ने पे कयन किए हैं, थे आलोचनाएँ पाश्चात्य -जगत के वर्ग- 
विभाजन अध्या आधुनिक भारतीय तमाज की जाति-प्रथा पर लागू हो 
तकती है, जो कि वर्ष व्यवस्था का कुत्सित रूप है । जाति प्रथा में ये 
विभाजन क्रमश: आर्थिक-तम्मद्वि और जन्म के आधार पर किए गए हैं । 
में आधार कृत्रिम और प्राकृतिक हैं | किन्तु वर्ष-व्पवत्था के वास्तविक 
स्वरूप पर इन आलोचनारओं को नहीं नाश किया जा सकता । गीता 
थरा प्रतिपाठित गुष-करम के आधार पर किया गया विभाजन अत्यन्त 
स्वाभाविक है ॥ पह मनोवैज्ञानिक तथा तमाजश्नास्त्रीय तथ्पाँ द्वारा 
प्रमाषित होता है । मनौविशान को व्यक्तिगा -मैद तथा तमाजशात्त्र 
के अनेकविध-समाज के सिद्धान्त गीता द्वारा प्रतिपादित विभाजन कौ 
पुक्तियु+त सिद्ध करते हैं । 


वास्तविकता तो यह है, कि ग।ता द्वारा प्रतिपादित वर्ष-व्यवत्था 


तथा तमाज्वाद द्वारा स्वीकृत वर्गहीन-समाज के छिद्वान्तों में कोई 
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ताात्विक विरोध नहीं है । यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने कर्तव्य का पालन 
सम्पूष समाज के प्रति समर्पण भाव ते करे तो त्वार्थाँ का टकराव नहीं हो 
सकता ॥ “ मा्क्त द्वारा की गई आलोचना केवल त्वार्यी व्यक्तिर्षों के 
पुँजीवादी प्तमाज के जय उपयु-तत है । माक्स ने जित समाज का अवलोकन 
वर्षन एवं नराकरण किया है, वह लोभ और स्वार्थ की प्रवृशत्तयों ते परिपूर्ष 
था । उसने धर्म जती कसी नियन्‍्ता भराक्त को मान्यता नहों दी थी। अत; 
उत्तके पात वर-संघघर्थ और वरहोन तमाज की स्थापना के अतिरिक्‍त अन्य कोई 
उपाय न था , जितसे वह तमाज को प्रभावत कर तामाजिक उन्नति के ताथ- 
ताथ वर्ग-तंघर्ष जैसे अनिध्ट को दूर रख सकता । उतके विचारों का वर्ग-विहीन 
तमाज कैवल विद्यारों तक ही तीमित रह गया । अभी तक कौई भी तमाज- 
वादी राष्ट्र इत व्यावहा रिक र्म प्रदान करने में सफल नहीं हो तका है । 
तथाकायत त।म्पवादी राष्ट्रों, तौवियत सस और चीन में भी तमाज के 
पविभाजन का एक अथवा दुतरा रूप अब भी विद्यमान है ॥ रस्सी नेता 

गौव च्योव का तामाजिक पुनर्र वना कया सिधान्त ॥ प्ेरेस्टोइका ॥ इत और 
बढृता कदम है ॥ किन्तु यदि मार्क्त का आदर्श वग विहीन-संमाज ध्यवह्यारिक 
बना दिया जाश, तब भी तामाणजिक-सुसंगति के लिए स्वधर्म के पसिद्वाच्त 

के आधार पर समाज का विभाजन आवश्यक होगा । *? पदि मनोविश्ञान 
का व्यॉक्तिगत-मैद का सिद्धान्त तध्यपरक है तो अवश्य ही व्यक्तियाँ की. 
रूचि , स्वभाव और क्षमता में भेद होगा और यह मैट उनके कार्यवत्र के 

मैट के रुप में प्रकट होगा । शक पत्र के कुशन व्यक्ति को यदि किती दुतरे विप- 
रीत ब्रैत्र मे लगा ठिया जाय, तो पह निर्विचत ही तमाज के लिये ह्ानिकर 
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होगा । किसी भी एक बेत्र अथवा व्यपित में आर्थिक-राजनतिक भ्राक्ति 
केन्द्रित करना मात के अनुतार तामाजिक-अन्याय है, किन्तु इस अन्याय 
को समाप्त करने के जले मार्क्स ने वग-संघर्ष का जो मार्ग नुना, वह इससे 


भी भर्यकर है | 


पन्ष्क्ण पहा निकलता है कि मापतवाद में वजन आदर्शो को 
तल्वीकार किया गया है, वे वही आदर्ष हैं, जिन्हें भग्वदगीता में भी प्रति- 
पादित किया गया था । वर्ष -व्यवत्या का तमर्थन करने के कारव गीता के 
तिद्वान्त तमाजवादी हिद्वान्तों ते अलग प्रतीत होते है, किन्तु यह प्रती ति- 
मात्र है । वाल्तव में वग विहीन तमाज एवं वर्ष-व्यवत्था ते निय॑शत्षित समाज 
में कोई विरोध नहीं है | वर्ष-ट्यवत्था वर्गविहीन समाज में अपनी उपयो- 
पंगता कायम रख्ती है | पह किती न किती रुप में प्रत्येक समाज में पायी 
जाती है, और प्रत्येक तमाज के ऑत्तित्व के लिए आवषप्षपषक भी है | वर्ग- 
संघ आदि कुछ अमानवीय दोष मात के वैज्ञानिक समाज्वाद के ताथ 
जुड़े हैं, जिनका निराकरण गीता में प्रतिषपादित आदेशों को अपनाकर हो 
पिया जा सकता है । गीता के आठर्आ अनातक्ति योग को साधना, वर्ण- 
व्यवत्था का वात्तविक स्वरुप और त्वधम का सच्चा विचार वर्ग संघ 
की तमत्या का तमाधान करने में तमथ हैं । इन तिद्वान्तों का वैज्ञानिक 
समाजवाद ते जो भी विरोध प्रतीत होता है, उत्तका कारष॑ है मार्क्स का 


व्यक्ति को व्यध्टि मात्र समझना | गोता व्यदित को सम्पूर्ष मानवता का 
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प्रति।निधि मानता है | इतीलिए वह अपने समाजवादी हछिद्वान्तों के ताथ 
वर्षव्पवत्थादि की मुत्तंगति स्थापित करने में समर्थ रही । मार्क का 
वैद्गानिक तम्राज्वाद अपनी इसी कमी के कारप वर्ग-संघर्थ के दलदल में फँस 


गया है । इससे भिकलकर गाहर जाने मैं उस्तको सहायता केवल गीता में 
नाहत वैटान्त के आदर्घ हो कर सकते हैं | 
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आधुनिक वेदान्तियोँ द्वारा समाजवाद का विवैदन 
अध्याय +« स्वामी विवेकानन्ठ 
अध्याय 5- स्वामी रामतीर्थ 
अ्यपाय 6>« श्री अरविन्ट 


अध्पाय 7« स्वामी करपात्री 


स्वामी विवेकानन्द 

त्वामी विवेकानन्द का जन्म ॥2 जनवरी तंत्र ।863 में हुआ 
था, तथा देहावतान ५ जुलाई सत्र ।902 को । उनके इस तैक्षिप्त जीवन- 
काल के पूर्व ही कार्ल मार्क तथा फ्रेडरिक स्जैल्स ने कम्पुनित्ट मैनिडैस्टो 
का प्रकाभ्नन करके तथा अन्य अनेक पुस्तकें लिबकर वैद्गानिक तमाजवाद की 
आधार आझिल्रा त्थापित कर दी थी । त्वामी जी के विचारों का इत्त 
टृष्टिकौष ते परिश्लीलन करने के पूर्व एक प्रश्न उठता है, कि क्या वै 
वैश्ञानिक-तमाजवाद के ताहित्य तथा विचार प्रणाली ते अवगत ये१ उन्होंने 
पूरोप तथा अमेरिका का क्षमण किया था, अनेक विदानों और विवारकाँ 
ते मुलाकातें की थी, तथा त्वपं को तमाजवादी कहते ये । इससे पह प्रतीत 
होता है कि वे त्माजवादियों, उनके क्रिया कलापों तथा विचारों ते 
परिचित थे । हमें पराघ्चण करना होगा कि क्‍या कोई आन्तर जथवा 


घाहप प्रमाष इस पक्ष में दिया जा तकता है १ 


कुछ दक्कों पूर्व" कास्ट, कल्चर एण्ड सोशलिज्म" नामक पुस्तक 
प्रका भित हुई, जितमें स्वामी विवेकानन्द के तमाजवादी घि गरों का 
उल्लेब किया गया है । इस पुल्तक में उन्होंने घोषषा की है कि * म 
समाज्वादी हूँ "। ययपि इत पुस्तक के अधिकांश पाठकों ने इस बात का 


उल्लेय किया है कि इस प्रतंग में स्वामीजी के विचारों का अतिर॑जित 
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पचित्रष किया गया है | किन्तु इसमें दो राय नहीं कि वे अराजकतावाद, 
उच्छेदवाद, तमाज्वाद तथा ताम्पवाद ज्ते पाषचात्य आन्‍्दोलनों ते 
परिवत ये, और पेरित अन्तराष्ट्रीय प्रदगननी में पीटर क्रोपाहल्किन जैसे 


विद्यारकों ते उनका ताध्षात्कार भी हो चुका था । * 


पविवैकानन्द के जीवनकाल में समाजवादी आन्दोलन अपनी बाल्या- 
वस्था में था, इसलिए उन्हें समाजवादी राज्य के वाल्तविक स्वस्म कौ 
ठैखने का ततौमाग्प प्राप्त न हो सका । किन्तु यह बात तो प्रमाषित 
है कि उन्हें इन आन्दोलनों की भावी सफलता में पूर्ण विधषवात्त था । वे 
अपूर् भविष्पट्रष्टा ये और उन्होंने घोषषा की थी कि भक्ति का 
वास्तविक ज्रोत जनतम्ृह है | “ उनकी पह घोषषा उनके समाजवादी होने 
का एक आन्तरप्रमाष है | उनकी दृष्टि में भ्रूद्ट ही भारत के तर्वहारा 
वर्ग का प्रतिनिधित्व करते हैं और इस देझञ्न के लिये उन ॥श्रूट्रों।का उन्नयन 
ही तमाजवाद है ॥ त्वामीजी के इन विचारों में स्पष्ट झलक मिलती है 
क्‍कि वे तमाजवाद के आठ्शों ते प्रभावित ये । तन्‍त तथा पापी, धनी 
तथा निर्धन, इवेत तथा बयाम, शासक तथा श्वासित सबके प्रति उनका 
ट्ृष्टिकौष समतावाटी था । मै आन्‍्तर प्रमाण इत तथ्य को प्रमाणित करते 


हैं कि स्वामी विवैकानन्द तमाज्वादी विचार प्रषाली ते परिचित थे ।॥ 


कृतिपय विचारकों ने आलोचना करते हुए कहा है कि स्वामी 
विवेकानन्द के पात्त कोई ठोस समाजवादी विद्यार नहीं थे, प्राय: वे 


तमाजवाद के अभिषप्गाप को लेकर अस्पष्ट विचार प्रकट करते ये | यह एक 
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ऐतिहासिक तथ्य है जितसे इन्कार नहीं किया जा तकता, पिविवेकानन्द 

के जीवन-काल तक कोई भी समाजवादी राज्य स्थापित नहीं हो तका था, 
अस्तु इन आद्भों ढा वात्तांवकीकरष नहीं हो तका था, किन्तु इसका 
तात्पर्व पर न्ीं है कक स्वामी जी इन आद्शों ते भी अनभिन्ञ ये, तमाज्वाद 
में उनका बया अभिप्राय था9 इं०का विश्लेषण करने पर हम यह जान सकते 

हैं कि क्‍या वात्तव में वे इन विचारों ते परिचित ये या नहीं | तमाजवाद 
का विरोध उन्होंने पूंजीवाद | न दिबलाकर व्यकवितवाद ते दिबलाया है । 
पनिम्नालिशछ्िति रुप में समाजवाद की परिभाषा उन्होंने दी है” वह सिद्वान्त 
जो तामाजिक भ्रेष्ठता के सम्मुख वै्याक्तिक त्वातंद्रघ को बॉलिदान करता है, 
तमाज्वाद कहलता है, जबकि वह जो व्र्पाक्त के टितों दा पक्चधर है, 


व्पक्तिवाद कहलाता है । * 


महान अर्थश्ञात्त्री वी0क0आर0वी0 राव ने स्वामी जी कौ 
वेदान्ती त्माजवाद का मतीहा कहा है । उनके अनुसार स्वामी जी का 
लीः 


व्यवहारिक वेटान्त $ 0८०८०८८०६८ ४८००..०८५ ॥ वाल्तव में समाजवाद ही है ।? 


पितु देवी भव", "मातु देवी भव” जैसे झात्त्रीय आदेशों को 
नवीन रूप देने वाला वह महान तन्‍त, जब दररिद्वता एवं अज्ञाननगाल्त भारतीय 
जनता की ओर तंकेत करते हुए दरिट्ठ देवों भव, मूर्बेटेवों भव का आदेश 
देता है,” तो क्या यह स्पष्टत: तमाजवाद का रुप नहीं ने लेता । 
स्वामी जी निरचय ही तप्माजवाद कौ मानते ये । उनका स्माजवाद गरीबों 


को उकता कर क्रान्ति कराने वाला न होकर धनवानों को त्याग की 
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भशिद्षा ठेमे वाला है | उच्चवग को नीचे दकेलने के स्थान पर स्वामी जी 


की व्यवस्था में निम्नवर्ग को ऊपर उठाने वा मार्ग तुश्ञाया गया है । 


त्वामी विवेकानन्द कृत सममाजवाद की परिभाषा ते पह आशप 
प्रकट होता है कि उनका तमाजाद व्यक्ति के अधिकारों एवँं तुविधाओं 
के परित्याग तथा कर्तव्यों एवं सेवाओं के सम्पादन मेँ निहित है ॥ स्पष्ठटत: 
पह तमाजवाद मात के वैज्ञानिक समाजवाद की 3पैक्षा जो समाज के तमत्त 
तद्पों के समान अधिकार मात्र पर अधिक बल देता है, मानवतावाद के 
अधिक निकट है | मात के वैज्ञानिकतमाजवाद की अप्रेध्चा विवैकानन्द का सतमाज- 
वाद क्रेण्ठतर है, कयोँ॥$ अधिकारों की रक्वा तो क्तैव्पों के पालन द्वारा 
ही तभव है । केवल अधिकार #राष्चित रहते हैं । अस्तु विवैकानन्द के तलिद्वान्तों 


का आधार माक्स के सिद्धान्तों के आधार की अपेक्षा पुष्टतर है । 


विवेकानन्द ने समाज के विभिन्‍न वर्गों की उत्पात्ति का विवैचन 
पिया है, जो कालान्तर में जाति में परिवर्तित हो गए ।॥ श्क वर ने उपयोगी 
वस्तुओं के उत्पादन का कार्य प्रारम्भ किया । एक अन्य वर्ग ने उनकी रक्षा 
का भार वहन किया तथा एक अन्य वर्ग ने उन वस्तुओं को एक त्थान ते 
टूतरे स्थान पर ले जाने तथा उनका विक्रय करने का कार्य संभाला । 
द्वतीय तथा तृतीय वर्ग ने वन्‍्तुओं ते होने वाले लाभ का अधिकांत्न स्वप॑ 
ले लिया तथा वे लोग जो उन वस्तुओं के वात्तविक उत्पादक ये, अपने 


उर्वंच्त पड से वंचित रहे । इस प्रकार रक्षा करने ताला वर्ग राजा वा ध्वत्रिष 
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कहलाया, इन वस्तुओं को शक स्थान ते दूसरे स्थान तक ले जाने वाला 
वर्ग वॉषकू वर्ग बना । इन टोनों वर्गो' ने अपने परिश्रम ते कुछ भी नहीं 
उत्पन्न किया, किन्तु ये टूतरों के भ्रम का अधिकतम लाम लेते रहे । 

कालक्म के अनुमार ये तंबंध जाटिलतर होते गए, और इत प्रकार हमारा 


जांटल आधुनिक तथाज बना । 


भारतीय समाज शेसे बार वर्षों के विभाजन पर आधारित है, जो 
एक तामाजिक त।म्यावत्था को प्राप्त कर चुके हैं । इत तमाज में कमजोर 
वर्ग के लिये शक प्रकार की सामाजिक सुरक्षा बनी रहती है, जबकि 
पुूरोपीय समाजों में सबन और निर्बल के बीय अनवरत संघ जारी रहता है । 
इस संघणे में निश्यत रूप ते सतबल की विजप होती है । विवेकानन्द ने इस 
बात को बलपूर्तक कहा है कि पुछ मामलों में मारतीय वर्षव्यवत्था प्ररोपीय 
वर्ग प्रथा ते ब्रेष्ठतर है | वे अनेक वर्षों अथवा वर्गों के पश्चघधर ये, क्योंकि इस 
प्रकार के विभाजन त्ामराजिक उन्‍नति के आधार हैं । ैिन्‍्तु वे ह जापिप्रथा 
के पष्ष में नहीं थे । श्रम-विरजन तो आवश्यक है, क्योंकि कोई भी 
अकेला व्याप्त समस्त प्रकार के कार्य नहीं कर तकता । किन्तु इत कार्य के 
आधार पर शक वर्ग ठूसरे वरग को ओक्वा हैय अथवा श्रेष्ठ नहीं माना जा 
सकता | त्वामीजी ने कहा है कि मनुष्यों का एक छोटा तम्रह तभी 
कार्यों को नहीं कर सकता | विश्व की अनन्त भक्ति का नियंत्रष थौड़े 
लोगों के द्वारा संभव नहीं है | यहाँ त्पष्ट रूप ते वह बाध्पता प्रकट 


होती है, जितके वश्नीस्‍्रत होकर श्रम का अथवा वर्षों का विभाजन किया 
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गया था । भारतीय वर्ष विभाजन भ्रम परआधारित है अत: पह | पूर्षतः 


निर्दोधि न होते हुए भी परोपीय तमाज के वर्-मेद से अच्छा है । ? 


त्वामी जी की टृष्टि में धम जातिप्रथा के विरुद्ध है । वंद्न 
परम्परागत व्यापार तम्ृह तथा सामाजिक रीतिरिवाज पर ही जाति- 
प्रधा आधारित है | भारत के तमत्त महान उपदेषकों ने जातिप्रथा के 
उन्मूलन पर बल दिया है । किन्तु सामाजिक रीतिरिवाज के रुप में पह 
उपयोगी तथा आवश्यक है । अपने वास्तविक स्वरूप में वर्ष-व्यवस्था ने 
लंबे काल तक भली भाँति लोगों की तेवा की है, किन्तु कालान्‍्तर में 
जातिप्रथा की कठोरताओं के प्रवेनष्न से पह अपवित्र हो गधी । स्वामी विवेका- 
नन्‍द का टृष्टिकोष वर्षव्पत्स्था के केवल वाल्तविक स्वरुप के लिये ही तत्व 
है, कालान्तर में रुपान्तरित हुए दृषित रूप के # लिये नहीं । अपने इन 
विचारों के कारण त्वामी विवेकानन्द अनेक आलोचनाओं के पात्र बने । 
उन्हें परम्परावादी भी कहा गया है । ? फिन्तु थे आलोचनाएं अनभिनज्ञता- 
पुण हैं । केवल शक अंग्र पर आधारित आलौ बना एशकांगी होती है | 


समता दभ्नन को टृष्टिट में रखकर ही समधित आलोचना तंभव है । 


विवैकानन्द शक महान राष्ट्रवादी ये । अपने परतंत्र राष्ट्र को 
तेस्तार के अन्य स्वतंत्र राष्ट्रों की समानता में लाने के लिये उन्होंने प्रयात 
किया । उन्होंने भारतभूमि की विगत महानता का गुषगान किया, तथा 


पह तिद्ध कर दिखाया कि वह विश का वॉल्तम तभ्य देश रहा है | उन्होंने 
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कहा है कि हमारी इस पवित्र भूमि पर बर्बर विजेताओं की लहरों पर 
लहरें आती रही हैं, !? वविष्वव में सर्वाधिक कष्ट युक्त भ्रमि होते हुए 

भी भारत ने अपनी मौलिकता का परित्याग नहीं किया । उनकी देश्न- 
भरित की भावना निश्चित रुप ते तराहनीय है | उनके मत में भारत 
'विश्व का अध्यात्मिक गुरू है । भारत के आध्यात्मिक पिद्वान्तों को 
समत्त विष्रव में आदय्य के रूप में वी कार किया जाता है | उनका कथन 

है कि आज हम पातै हैं कि हमारे विचार भारत तक ही तीमित नहीं 

है, बाॉल्कि हमारे चाहे अनचाहे वे बाहर पहुंच रहे हैं । अन्य देशों के 
साहित्यों में प्रवेष्न कर रहे हैं, अनेक देशी में अपना स्थान बना रहे हैं तथा 
कछ तो 'मियंत्रण क्रम एवं आदेश देने की स्थिति में पहुंच रहे हैं | |! 


वैटान्त तम्प्रटाय के अन्य तंन्पयातियाँ ते अलग रह कर स्वामी जी 
ने वैधाक्तिक मोद्ष एवं स्वतंत्रता के लिये प्रधात नहीं किया | उन्होंने तमत्त 
मानवन्जाति के मौक्ष तथा मानवता की स्वतंत्रता के लिये प्रयत्न किया । 
उनका उदधेश्य था निम्नतम को उच्चतम की स्थिति मेँ पहुँचाना । अपने 
जीवन-काल में वे अपने भ्रब्टों के माध्यम ते गरीबों की भलाई के लिए ततत 
प्रयात करते रहे । उन्‍होंने कहा है कि एक और आदश ब्राहमष है और 
ठूतरी और चाण्डाल | हमारा सम्पूर्ण कर्तव्य है, ' *€ चाण्डाल का 
ब्राहमष तक उन्‍नपन । !* स्वामी विवेकानन्द ने यह दिखाया है कि 
हमारे प्राचीन शास्त्र भी झनै: भनै; भ्रद्“ों को अधिक तुविधा देने की -. 
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दिश्वा में अ्रत्तर होते हैं । प्रथम ल्तरपर बुद्रों को वेद का श्रवण निष्द्व है, 
द्वितोष स्तर परउन्हें उच्चतर सिवा का निशैध किया गया है, किन्तु पह 
भी आठेओञ है कि उन्हें परेशान न किया जाय । तृतीय स्तर पर यह कहा 
गया है, 9 यदि भ्रूद्र ब्राहमषों के नियमों श्वं रीतिरिवाजों का पालन 
करना वाहें तो उन्हें प्रोत्सा। ४त किया जाय | पह स्वामी दिवेदानन्द 
के अनुतार ंवकात की प्रक्रिपा हैं, और उन्होंने ठीक ही कहा है कि 
पात्यविक तमाज्वाद को स्थापना घिकात के द्वारा तंभव है, क्रान्ति 

के द्वारा नहों । पदि भारत में बरट्रों की स्थिति, जीवन के प्रत्येक बेत्र 

में, क्षाहमणों को स्थिति के समान हो जाय तो वह पूर्ण समाज्वादी राष्ट्र 


बेन जायेगा | 


वेटान्त दरईन में व्यवहृत आत्म-ज्ञान के आठ को स्वामी विवैकानन्ट 
ने तामाजिक उद्देश्य ते प्रपुक्त किया है । आत्मन्ञान को वैयस्‍क्तिक मुक्ति के 
अर्थ में त्मझना शक तंकुचित दृष्टि कापरिषाम है | सच्चा आत्मनज्ञानी तो 
वह है, जो समस्त विश्व को मेदों मे राहित श्काकार देखताहै | इत्त कोटि 
का आत्मज्ञानी ही आदर्श समाज्वादी है । उत्तके लिये राजा और भिव्ारी, 
ज्राहमय और शष॒ृट्र में कोई अन्तर नहीं होता । त्वामी जी वास्तविक सनन्‍्याती 
उत्ते मानते हैं, जो दूसरों की भलाई में तंलग्नहों | उनके अनुसार वाल्तविक 
त्याग तो मृत्यु -प्रेम है । किन्तु इसका 3र्थ आत्महत्या नहीं ह | त्यागी 
ही वास्तविक तैन्धाती है, और दूतरों की भलाई में सतत संलग्न रहना ही 


तच्चा त्याग । त्याग को मृत्पुप्रेम मानने का स्वामी जी का तात्पर है कि 


][4 


वर्याक्ति मरपश्लील है, अतः मृत्यु किती ध्रुभ उयेश्य के ये होनी चाहिए । 
हम। रा] तारा कार्य -कलाप, छाना-पीना जो कुछ भी हम करते हैं- आत्म- 
बलिदान की और बढ़ रहाहो | | यह बुभ उचेश्य जिसके ल्‍लिए उन्होंने आत्म- 
बालिटान तक को उायित एवं आवश्यक माना है, त्तमाज एवं मानवता की 

तेवा के अलावा और ठुछ नहाँ हो तकता । जन्म मृत्यु के चढ्र ते बचने की 

वे घावतकनमुपर्त अथवा किसी भी अन्य अर्थ में इसे समझना अतमीचीन है । 
वात्तावकता' तो यह है किक तमाज सेवा तथा वैधाक्तिक मु ति दो विशोधी 
मूल्य नहीं है । लोकसंग़रह के द्वारा भी मुक्ति संभव है, और इत रुप में 

दोनों शक दूसरे ते तं_ऊ" मृत्य है । इत बात का स्पष्टीकरण करते हुए म्वामी 
जी ने कहा हैं कि " हम अपने भरीर का पोषण भोजन ते करते हैं किन्तु 

इतमें कोई अच्छाइ नहीं है, पादि हम इसे दूसरों के हित में बॉल्टान न कर 

दें । हम अपने मस्तिष्क का पोषष पुस्तकों के अध्ययन ते करते हैं, पकिन्तु इत्में 
भी कोई अच्छाई नहीं है पादि हम इते तम्पूर्णष विश्व के कल्पाण के लिये 
बालदान न कर दें | अपनी अन्य आत्मा की सप््तुष्टि की अपेक्षा अपने 

लाखों भाइपों की तन्तुष्टिट हमारे लिये अधिक ब्रैयह्करहैं ।|? अतश्व हम 

यह देखते हैं कि स्वामी जी की ट्राष्ट में आश्ष्मज्ञानी, तन्‍त, सन्‍याती 

एक तामाजिक क्रार्यकर्ता हैं, न कि समाज का बोझ । संन्यातियों का 
पराभ्रयी रुप उनका विश्राण्डित रुप ह, वास्तविक स्वस्य नहीं । वास्तविकता 
तो पह है कि संनयाप्ती ही सच्चा सामाजिक कार्यकर्ता ह, ईपघोंकि वह जो 


भी करता है, तम्पूर्ण समाज के लिये करता है, वर्धाक्तक हहित-साधन के लिए 


नी । उनडी आत्मा सम्पूर्ण तमाज, तमर्त विष्रद की आत्मा ते शकाकार 
हो जाती है | आलती अथवा निष्कप व्यक्ति कभी भी वाल्तविक तंन्‍्याती 


नहों हो तकता । संन्यात्त कर्मों के त्याग को नहीं, फलों के त्याग को कहते 
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तमाजवाद धष्द का प्रयोग सामान्यतपा आर्थिक तथा तामाणिक 
सिद्दान्त के अर्थ में किया जाता है | पराइचात्य अर्थ में पह एक शेसा 
तिद्वान्त है, जो मनुश्य के भौतिक तथा आर्थिक आवश्यकताओं की पूर्ति 
ते संबद है | किन्तु जिस अर्थ में इसका प्रयोग भ्वामी जी ने किया हैं, उत्में 
पह उपयुपत पक्चाँ के ताथ ही मानव-जीवन के मानतिक तथा आध्यात्मिक 
पैजाँ की उन्‍नति ते भी संबद्ध है । त्वामीजी का चिद्वान्त स्माज के समत्त 
तदत्वों को केवल तमान अधिकार दिलाने की ही बात नहीं करता, अपितु 
तमान कर्तव्पों के पालन की भी बात जोड़ देता है ॥ उनका तमाज्वाद 
केवल अधिकारों एवं तुविधाओं ते संबद् नहीं है | वह तो तमाज के विभिन्‍न 
अंगों को सुविधा देने के त्ाथ कुछ करौव्यों के पालन की संलग्न कर देता है । 
उनका कथन है कि * समस्‍्त अभ्युभ मेंद में है । समत्त श्रुभ तमानता मैं है, 


जो समस्त वस्तुओं की एकता तथा तदुूपता में विधमान है ।" 


स्वामी विवैकानन्द ने तमाजवाठ काविरोध एूँजीवाद मै न 


पंदब्वाकर व्यक्तिवाठ से दिखाया हैं । स्वामी रामती के वियारों में 


]0 


जित्त *व्यक्तिवाद" का प्रयोग मिलता है, वह भिन्न अर्थ रकता है | उत्त 

अर्थ में तमाजवाद और व्यक्तिवाद एकार्यक दिबाई पड़ते हैं । किन्तु व्पाक्‍्तिवाद 
का वह रूप जिसका स्वामी विवैकानन्द ने तमाजवाद ते विरोध दिदाया है, 
सामान्य अर्थ में प्रशुषत हीता है | माकत के वैज्ञानिक समाजवाद का उध्यय 
पूँजीवाद का विरोध करके एक ऐसे समाज की तंरयना करना है, जिसके + ती 
भी तदत्य के पात्त कोई भी >पायियगत उत्पादक तम्पाल्ति न हो । स्वामी जी 
भी व्र्याक्तिगत तम्पात्ति के उन्मूलन के पक्ष में हैं, किन्तु उनका आधार अलग 

ह | उन्होंने त्मानता की तिधा दी है, और बार-बार भारतीयों को 

इत बात की चेतावनी दी है कि उन्हें यह नहीं भूलना चाहिए कि लागोँ 
अभिध्ित तथा गरीब लोग उनो थाई एवं बहन हैं तथा तम्पूर्ष समाज की 


भत्राई के लिये उन्हें अपने तु्ों का त्याग छरने का प्रयात करना चाहिए । 


वैज्ञानिक तमाजवाद के क्वाथ त्वामोजी के इनविचारों की तुलना 
करने के लिये पह जान लेना आवश्यक है कि क्‍या माक्त के विचार पूर्णतया 
निर्दोष हैं? क्‍या वैज्ञानिक तमाजवाद समस्त सामाजिक तथा आर्थिक 
बुराइपाँ के लिये रामबाण है१ इन प्रानों का उत्तर अब पर्पाप्त स्मेण तरल 
हे । उत्तर यह है कि वैज्ञानिक तमाजदाठ स्वयं ठोषपूर्ष है । आधुनिक काल 
में अनेक ताम्पवादी राज्यों की त्यापना हों चुकी है | उन राज्यों में भी तामा- 
जिक तथाआपर्थिक भेद विधमान हैं । ततार केतब्ते महान साम्पवारती राज्य 
तोवियत रूस में लोगों के जीटन स्तर में थारी अन्तर है | यही बात वीनी 
तमाज के लिप भी सत्य है | इस अवलोकन ते यह प्रमाषित होता है, कि 
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वैज्ञानिक समाजवाद समस्त त्तामाजिक तथा आर्थिक बुराइ्यों के लिये रामबाण 
नहीं है । इसका प्रमुब॒ कारण यह है के पह सिद्धान्त समाज पर बलपूर्वक आरो- 
प्ित किया गया है । इतके अन्तर्गत लोगों को वैधाक्तिक-सम्पात्ति बलपूर्वक जथ्त 
करा ली जाती है, और न वाहने पर भी उन्हें अपने व्यक्तिगत तुर्झों का 
परित्याग करने के लिये बाध्य किया जाता है । वर्तमान दश्नक में सोवियत 

सम में तामाजिक दाँचे में परिवर्तन के लक्षय स्पष्ट दिखाई पड़ रहे हैं । 

इसका और भी स्पष्ट प्रमाष गोर्बाघ्योव का सामाजिक पुनर यना 
का सिद्धान्त है, जो त्वतंत्रता के मुल्य को त्प"ट रुप ते स्वीकार करताहै । 
स्वामी विवेकानन्द के द्धारा प्रस्तावित तमाजवाद की स्थापना में आन्तरिक 
ज्ांक्त का प्रयोग होता है, बाहपय बल का नहीं ॥ लोग अपने तुर्यों तथा 
व्याक्तिगत तम्पात्ति का त्याग अन्तरात्मा की पुकार पर करते हैं, न कि 
ग्ासन-ठण्ड के भव से । आर्मीनिया का भपंकर भ्रूवाल इस बात का ज्वलन्त 
उटाहरणं है कि बलप्रयोग जहाँ भ्रवाल ते गिरे हुए भवनों के सण्डहरों की 

ढेर में टबे असहनीय चोट और घावों की वेदना ते चीखतेओर 

सहायता के लिये घिल्लातै पुरुषों , स्त्रियों और बर्च्चों की सहायता 

न कर वहाँ के त्थानीय लोग घड़ी, अंगूठी, कर्षडूल और अन्य आम्रधष 

छीनने मेँ ट्पस्त ये । अक्टूबर ॥9॥7 की रूती क्रान्ति से लेकर आज तक का 
स्सी फौलादी और निरंकुआ शतन अपने बन प्रयोग और जब्तीकर॒ष की विधियों 
द्वारा जनता के मन मैँ निहित व्यक्तिगत सम्पत्ति के स्वामित्व भावना 


का तमल उन्मूलन नहीं कर तकी । अवत्तर मिलते ही वह तुरन्त उभर खुठी ! 
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आज के वैज्ञनिक समाजवाद को इतते बड़ी पराजय और क्‍या हो तकती 
है । अत: तच्चे समाजवाद की स्थापना आन्तरिक संयम, अपरिग्रह और 
*व्ुधैव कुटुम्षकया के महान आदशों में तहज निष्ठा ते ही संभव होगा - 
जैता कि स्वामी विवेकानन्द, रामतीर्थ, गाँधी, अराधिन्द और स्वामी 
करपातन्नी जैसे वेटान्ती दा्शमिकों की मान्यता है न कि मार्क्सवादी 


बलप्रयोग और जब्तीकरष द्वारा । 


ते।मान्य विचारकों को वेदान्त तथा समाजवाद ही विरोधी 
सिद्वान्त लग सकते हैं । क्योंकि अनेक पक्ष रेस हैं जहाँ ये परत्पर विस्द्ध 
प्रतीत होते हैं । समाजवाद मुख्यत: भौतिक सिद्धान्त है, जबकि वेदान्त 
आध्यात्मिक । एक मुख्यक्य ते तंतार ॥इहलोक। ते संबद्ध है, तो दूसरा 
परलोक ते । एक प्रमुखत: अर्थ और काम ते संबद्ध है तो ठूतरा धम और 
मोक्च ते । इन विद्यारर्कों को दोनों तिदान्त उत्ती प्रकार परत्पर विस्द्ध 
प्रतीत होते हैं ,जैत भौतिकवाट और अध्पात्मवाद | उनका कथन है कि 
तमाज्वाद का अपना शक स्वर है, इसके कुछ ब॒नियादी तिद्वान्त हैं, यह 
जीवन और उत्तवी भौतिक उपलब्धियों ते अनिवार्यतः कु हैं, और 
वेदान्त शक ब्रुद अध्यात्मवादी तिद्वान्त होने के कारण किसी मी स्थ में 


समाजवाट के समान नहाँ माना जा सकता ॥ 


मै अन्तर कैवल आभाती हैं वाल्तविक नहीं । वेटान्त और 
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तमाजवाद परत्पर विसर्द्ध त्िद्वान्त प्रतीत होते हैं, किन्तु दोनों का एक 

ही उधेष्य हैं । विरोध तो केवल आभाती है, किन्तु तमानताएं वाल्तविक 
हैं । वेदान्त को केवल परलोक ते तंबद तिद्वान्त मानना अतमीचीन है । 
वेदान्तनिश्चित ही आध्यात्मिक तिद्धान्त है, ताथ ही वह भौतिक 

जगदु के म्ल्यों का भी आध्यात्मीकरण करने का प्रयात करता हैं | समाज- 
वाद शक भौतिक तिद्वान्त होने के फारण मनुष्य के तांतारिक जीवन की तमानता 
को ही अपना विषय बनाता है, किन्तु वेदान्त इसके साथ ही मनुष्य 

के आध्पात्मिक तादात्म्य पर भी बन देता है ॥ कुछ आलोचकों का 

कथन है कि वेदान्त जब भौतिक जगत की तत्ता का खण्डन करता है, 

तब वह तमाज और उतके तदत्पों की तमानता की बात कैते करेगा १ 

पकल्तु पह आलोचना समीचीन नहीं है ॥ वैदान्त जगत और तमाज की 
व्यावहारिक तत्ता को स्वीकार करता है | वह तो केवल पह कहता है कि 
पही संतार और यही त्माज आन्‍्तिम तंत्ता नहीं है । इतके परे भी 

तत्ता है, वही परम ततु ह । तमाजवाद मानव-जीवन के निम्न मूल्यों 

अ4 और काम का ही विवेचन करता है किन्तु वेदान्त इन मुल्यों के ताथ 
ही धम और मोद्ध को भी त्वीकार करता है और यह भी कहता है कि 
अन्तिम मृल्प के लिए अन्य समत्त मूल्य साधन हैं । ताधन के रूप में भौतिक 
मुल्पों का ी महत्व वेटान्त में त्वोकार किया गया है ॥ यहाँ वेदान्त 
और तम्राज्वाद का मैद केवल प्रतीति मात्र है । तमाजवाद द्वारा स्वीकृत 
निम्न मुल्पों में मानव जीवन के उच्च मुल्पाँ को जोष्ठंकर वेदान्त उत्ते पूर्ष 


बनाने का प्रधात करता है । 
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स्वामी विवेकानन्द को उत्त विक्ात्त भे पूर्ष विषवात्त था जौ 
तमाजवाद को स्थापित कर सकता है | उनका विचार था कि मानव 
पेमाज का आतन विभिन्‍न जातियाँ कुमशः करती है | * मानव तमाज 
क्रमश; पुजारी वर्गा ब्राहमषा, पोद्या वकश्चत्रिया। व्यापारी वरी। वैश्य। 
तथा मजदूर ॥पूद्धा। दारा शातित होता है | अन्तिम शातन मजदूर प्पाद्रा 
वर्ग का ही होगा*। !” अब वह समय आ गया है, जबकि अन्तिम ॥मजटूर। 
वर्ग के शासन की >4ापना होगी । अनेक समाजवादी विधारकों ने भी 
पही बात कही है | उनके अनुतार भी शातक तो मजदूरों को ही होना 
चाहए । पही वह वर्ग है जो तमाज के निर्माण में प्रमुख भूमिका निमाता 
है । पही वर्ग वात्तविक उत्पादक वर्ग है, अतश्व झ्रातन का अधिकार भी 
इती वर्ग को है | इस प्रकार स्वामी जी ने समाज के विकास की व्याख्या 
करते हुए यह प्रदर्शित किया है कि मजदूर वरी के उत्थान का तमय आ गया 
है | वही तमाज के मावी भआतक हैं | स्वामी जी के इन विचारों में उनके 


वेदान्ती -तामाजवाद की त्थापना की प्रबल आशा ज्ञाँक्ती दिखाई पड़ती 
हैँ । 


वेदान्त दरईन के उन मूल्यों को जो प्राचीन काल में व्यक्तिगत 
मौद्ध के ताधन ये, स्‍्वामी जी ने समाज के उत्थान के हेतु प्रयुक्त किया है | 
वैदान्त के मोध्च की अवधारणा को उन्होंने राष्ट्रीय स्वतंत्रता के रुप में 
परिवर्तित कर दिया । जग अथवा संन्यात्त का प्रयोग उन्‍होंने समाज 
की तेवा के लिये किया है | अमेद के सिद्वान्त काप्रपोग उन्‍होंने सामाजिक 
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तमानता तथा श्कता के लिए किया है | जैता कि पहले दिखाया जा चुका 
है, स्वामी जी के अनुत्तार तंन्पात्ती सच्चा तमाज तेवक है, क्योंकि वाल्तविक 
तेन्यात्ती उनके अनुत्तार वह है, जो तमाज का त्याग न करके अपने हितों का 


ल्थाग समाज के क्‍निए कर टे | 


कुछ आनोचक यह कह सकते हैं कि धरम और मोध्य का मानव जीवन 
में गौष अथवा द्वितीयक महत्व है और वेदान्त गौष को ही प्रमुख स्थ्यन 
देता है, अत: वह समाज के जय केवल गौष िद्धान्तों की तेवा द्वी अर्पित 
कर सकता है । इनके अनुतार प्राथमिक अथवा मुख्य महत्व तो अथ और काम 
का है । ये ही मानव-जीवनकी मूल आवश्यब्ताओं की पूर्ति करते हैं । 
किन्तु इस तमत्या पर ध्यान ते विचार करने पर यह ज्ञात होता है कि 
जिसे यहाँ गौष कहा जा रहा है वही वात्तव में प्रमुख है । धर्म और 
मोध्ष परम ताध्य हैं । ताध्यको कम ते कम ताधन के म्मानमहत्व तो देना 
ही पड़ेगा। उच्च मुल्पों का महत्व मानवनजीवन में निरन्तर बना रहेगा | 
मानव-जीवन पश्चुजगत ते भ्रेष्ठतर हैं | इती कारण केवल भोजन और कपड़ा 
मे उत्तवा तम्पकू पोषष संभव नहीं है । इनके अतिरिक्त भी उते कुछ और 
चाहिए | मानव तमाज ही सर्वोच्च मुल्पों का निवात स्थान बनने में समर्थ 
है ॥ तवामी जी ने कहा है कि * वही समाज महानतम है जितमे उच्चतम 
तत्पों को व्यवहार में लापा जा सके । पदि कोई समाज इन उच्चतम सत्पों 
के पालन में अस्मथ है तो हमारा कर्तव्य है कि हम उते यधाश्ीघ् इस पोग्य 
बनायें ।"१ यह उच्चतम तत्व मानव जीवनके उच्चतम मुल्प हैं और ये ही 
मुल्य किती समाज को मत्र बना सकते हैं । समाज को पोग्धता प्रदान 


करने के लिये परिवर्तन आवप पक है । त्वामीजी की ठृष्टिट में परिवर्तन 
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विकात का तर्वोत्तिम उपाय है | परिवर्तन और तामंजत्य हमारे तमाज की 
आवश्यकताएं हैं । यह परिवर्तन तमाज के स्वभाव अथवा उतरी प्रकृति में 
हा नि।हत होता है | त्माज स्वभावत: परिवर्तित होता रहता है । 
त्वामी जी ने कहा है कि "परिवर्तन का अरय गतिप्वीलता है, रुप परिवतेन 
नहीं । इतना बुरा कुछ भी नहीं है, जिसका रूप-परिवर्तन आवश्यक हो । 
अनुकूल तामंजस्प-भी लता में ही जीवन का समस्त रहत्प छिपा है और झती 
गाकत द्वैे इत रहत्प को जाना जा सकता है | दमनकारी बाह्य श्रक्त्तियाँ 
ते दबी आत्मा ते ही त्ामंज+प पाअनुकुलन का उद्भव होता है । जौ 
तर्वोत्तिम प्रकार का सामंजत्य स्थापित कर लेता है, वह सर्वाधिक जीवित 


रहता है । * ? 


इस प्रकार का परिवर्तन त्वाभाविक रुप से हो रहा है । समाज 

का जो भावी रुप झलक रहा है ,उतमें तमल्‍त सदस्य त्मानता काआनन्द 

ले सकेंगे । तमाज के समस्त सदस्य जीवन के तभी वैेत्रों में समान होंगे । 
स्वामी जी के समाजवाठ में वैज्ञानिक तमाजवाद ते आगे बढ़कर मौतिक 

तथा आध्यात्मिक दोनों त्मानताओं को आदई माना गया है ॥ मनुष्य 

पादि केवल भौतिकता एवं उतकी उपलब्धियों तक सतीमित रहे तो उत्का जीवन 
नारकीय हो जायेगा । अतः वेदान्त द्वारा प्रतिपादित तुधार को, वैज्ञानिक 
समाज्वाट को मानवता के हित में मानना पड़ैगा । जीवन को पुष्ता 


पुदान करने के लिये आध्यात्मिकता को स्वीकार करना ही पड़ैगा । 
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तामाजिक-विन्तन में इन आध्यात्मिक सिद्धान्तों को पूर्पस्येष नहीं छोड़ा 
जा सकता । स्वामी जी ने कहा है कि " मनुष्प तदैव भौतिकता के विषय 
में नहीं तोव तकता वाहें पह कितनी ही पुद्दद क्‍यों न हो ।**? तांत्तारिक 
तम्पात्ति तथा उसकी समानता मानव-त्माज का आदईा नहीं बन “सकती । 
वैद्य निक समाजवाद का तब्ते बा दोष पही है कि उत्तम इन आध्यात्मिक 
पिद्धान्तों के जलिये कोड त्थान नहीं है द ॥ पह भौतिकता तक ही तीमित रह 
जाता है । अत; वैज्ञानिक त्माज्वाद मानवता कौ पूर्षता नहीं प्रटान कर 
सकता । इसे सुधार की अपेक्षा है और यह सुधार केवल वेटान्त ही कर 


तकता है । 


परम्परागत मार््तवादी घिचारकों ने स्वामी विवेकानन्द के तमाज- 
वादी तिद्वान्तों की कहु आलोचना की ह और पह निरुपण करने का प्रयत्न 
किया है किबेपूर्पह्लोेष तमाज्वादी नहीं थे और अन्य विद्यारकों के तिद्वान्तों 
की आँति उनके भी विचार पृष नहीं हैं, और वे राजनैतिक कार्यां के लिए 


प्रेरक न होकर राजैनैतिक चिन्तन शव कार्यों के घिकल्प के रुप में कहे गए हैं ।*! 


स्वामी जी के आलोचकों ने उनके एसिद्धान्तोाँ को ठीक से समझने का 
प्रपत्न नहीं किया अत; उनकी आलोचना आंभिक स्य ते ही तत्य है | त्वामी 
जी वात्तविक अर्थ में रानीतित्ञ नहीं थे और न मौलिक सामाजिक विचारक । 
वे सन्‍त पहले ये और तामाजि' -विचारक बाद में । इत कारण समाजवाद का 


तैदान्तिक निरूपण उनका लघ्ष्धनहीं या । पुनाच उनके समाजवादी विचार 
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भारतीय शास्त्रों और परम्पराओं ते निय्रामित हैं न कि वैज्ञानिक तमाज्वाद 
से | मार्क्सवाठ के साहित्य ते उनका तीधा सम्धूर्क नहीं हो पाया था और न 
उन्हें वैज्ञानिक समाजवाद का मौलिक ज्ञान प्राषण्त हो तका था और न उनके 
जीतनकाल तक किती देश में समाजवादी राज्य की स्थापना ही हुई थी, 
जिसकी उपलब्धियों ते प्रेरित हो, वे वैज्ञानिक तमाजवाद के अध्यपन की ओर 
उन्मुब होते | इस कारण उनके विचारों में तमाजवादी विचारों का अघ्रूरापन 
ल्वाभाववक्र है. और अन्य ठिचार्रों के साथ इनका ताॉमम्म्रिष भी | किन्तु 
माक्सवादी तमाजवाद के अपूर्ष निरुयण ते स्वामी जी के विचारों में न तो 
कोई कमी आती है औरनउनाग किसी भी प्रकार महत्व ही कम होता है । 
उन्होंने अपने क्रान्तिकारी विचारों ते न केवल भारतीय मनीषा को प्रभावित 
किया था अपितु समस्त विश्व को हकशौर दिया था जितके परिषामात्वरुप 
विषवव राष्ट्रों में भारत का सम्मान बढ़ा था और 'विष्व के अनैक राष्ट्र 
पराधीन भारत के ज्ञान-वैभव की ओर आकृष्ट हुए थे | पह शक ऐतिहा तिक 
तथ्य है जिसे कोई अनदेखी नहीँ कर सकता ॥ उनके व्याख्यानों और विचारों 
में पीड़ित मानवता के लिये शान्ति और मुक्ति का श्क नया सन्देश था जौ 
वेदान्त पर आधारित था । वे वस्तुत: वेदान्ती तथा तमाज्वादी दोनों 
एक साथ ये | उनके विचारों में अध्यात्मगाद तथा तमाज्वाद का तुन्दर 
तमायोजन भिलता है | वर्तमान काल में समाजवाद मार्क्तवाद ते आगे बढ 
चुका है । भारत मेँ निश्चय ही' यह उक्वेषवाद, धर्म-निरपेक्ष राजनीति तथा 
व्यक्ति की सर्वोच्च ब्त्ता जैंत वुछठ वेदान्ती विचारों ते प्रभावित हुआ है । 


ल्वामीजी के विचारों में इस विकास का बीज आतानी से ठेठखा जा तकता है । 
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ऑिकंक 
। 


विवेकानन्द- कात्ट कल्वर एण्ड तोशलिज्म, उद्बैत आज्रम, मायावती, 


अत्मोड़ा, हिमालय 970, प्रत्तावना पृ० । 


2- वही प्रृ० 5 
3- वही पृ० 5 
हे वही पृ० ॥0 
5- वी0के0आरएवी0राव, -त्वामी चिंवेकानन्द, बिल्डर्त आफ मा्डर्स 


इग्डिपा , पॉब्लिकेश्न्स डिवीजन, मिनित्ट्री आफ इन्फारमेश्न एण्ड 
ब्राउक्रास्टिंग, भारत सरकार ।97।, पृ0।66 

6- वही पृ० ॥69 

7-.. विवेकानन्द- कम्पल्लीट वक्‍्स आफ विवैकानन्द , अद्वैत आध्रम मायावती 
अल्मोड़ा, हिमालप खण्ड 5 पृ0572 

8- विवेकानन्द- कात्ट कल्धर एण्ड तोशलिज्म, प्रस्तावना पु0 9-॥0 

9- प्रभा दीकित - स्वामी विवेकानन्द पर लेख, पदिनमान सितम्बर - 
।2-48, ॥976७, (020 तम्पा0 रघुवीर तहाय, टाइम्स आफ इश्डिपा 
प्रकाभन, 0 दरियागंज, नई टिल्‍ली । 

।0-. विवेकानन्द- कम्पलीट वर्क्त आफ विवेकानन्द, रण्ड 5 पृ७ ३569-370 

॥।-. वही पृ0 570 

॥।2-. वही पृ० 295 

(3-.. वही पृ०0 2१5-296 

॥५+- वही पृ0 ५५७ 


।5-. वही पृ० ५५७ 


20« 


24« 


]20 


विवेकानन्द- कारंट कल्चर एण्ड तो्आलज्म, प्रत्तावना पृ० ॥0 
वही पृ0 75 

विवेकानन्द- कम्पलाट वर्षत्त आछ विवेकानन्द, खण्ड 2 पृ0 85 
उपरिउदृघृत ड्रान्य, खण्ड 6, पृ0 ॥0 

उपरिउदछुत उन्‍्ध, बण्ड 2, पृ0 6५ 


ही पर्गट कक... # 
द्रष्टव्प, प्रभा दीबकित, दिनमान, उपयुद्ध्त लेब श्व अंक । 


ग्रदाका अका॥ सतत अजना ताक बयान पवमिक 


04६ 


स्वामी रामतीर्थ 


कक कअर्र्रकायधभान्‍ इक नणककज न नइादा८++भदापकालनम तर + पता कस कपल + पा +०अाउ झातपतश“+++ न रतता भाप क कक 
कुरान पडता सुतााथा बुला ुडुमा सहुननमा बुहुघनान शुभान सुकुन० शडभभ सूलिा+ सुलभ शुकमा, शुदामात पुरा 


महान एवं विश्नवाल कार्यों को पूरा करने वाले महापुस्णों का 
लौकिक जीवन लघु होता है | प्रकृति के इत्त विचित्र विरोधाभात के अनेक 
उदाहरष हैं | उनमें ते एक स्वामी रामतीर्थ का जीवन है । उनका उनन्‍्म 
22 अ3टूबर ।875 तथा देहत्याग ।7 अक्टूबर ॥906 को हुआ । अल्पन्त 
ततीमित तैतीस वर्ष के जीवनकाल में उन्‍होंने चिन्तन के जिस महानद को 


प्रवा।८त किपया उसकी गाज एक धारा का तितेशन पहाँ प्रत्तुत किपा 


गया है । 


" वेदान्त एवं तमाजवाद" नामक अपने लेख में स्वामी रामतीर्थ 
ने सतमाजवाठ के संप्रत्यय पर विचार किया है | स्वामी जी ने तमाजवाद 
की अपेक्षा * व्याप्तिवाठ* के व्यवहार को समीचीनतर स्वीकार किया है । 
अपनी इस मान्पता को पुष्ट करने के लिए उन्होंने तर्क भी दिया है । उनका 
कथन हैं कि तमाजवाट भब्द का प्रयोग " तमाज के द्वारा शासन” के 
विदार को अधिक महत्व प्रठान करता है, जबकि उचित यह है कि व्यक्ति की 
ब्रेष्ठता तम्पूर्ष विष्व के ऊपर स्थापित की जाए । शेतसी स्थापना हो जाने 
पर न तो कोई चिन्ता कैश रहती है और न ही कोई ब्यवधान । स्वामी 
जी ने इसे व्याव्तिवाद कहा ह और अन्य लोगों को इत बात की पूरी छूट 
दी है कि पादि वे चाहते हैं, तो इत सतमाजवाठ कहें । वात्तिव में पह 
व्यक्तिवाद ही है | ' 
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प्याभी रामतीथ के रा व्यापतदाद शर्ट का प्रयोग उनके 
विधारों को अराजकतादाद के अत्यन्त समीप ले जा कर छड़ा कर देताहे । 
त१!मान्य टुण्टि ते शेता आभात्त हो तकता है | किन्तु तृक_््म-विवैद्नकरने पर 
स्वामी जी के विचारों एवं अराजकतावाद के बीच एक अमेय दीवार स्पष्ट 
दिखाई पड़ती है । उनका व्यायेतवाद अराजेक्तावाद नहीं है | व्यक्तिवाद 
पद के प्रयोग ते उनका त्पष्ट अभिपष्राय है " व्यक्ति पर न्यूनतम तरकारी 
निपयंत्रन्‍"। उनके " व्याप्त" को तामान्य अर्थ में न लेकर एक विशज्निष्ट 34 
में ही लेना उचित है | वात्तव में जिम ध्याक्ति " की चर्चा उन्होंने इत 
प्रसंग में की है, वह संभावित-तम्पूर्षत व्याप्त है, व्याय्त मात्र नहीं ॥ उत्त 
"पाषित में कतिपय अहताएं होनी आव$ पक हैं | इन अह्ताजओं ते मण्डित 
*ट्यक्ति" का स्वच्य उनके प्रशतुत विचारों में झलकता हैं- ” यज्ञ का 
वास्तविक अर्थ है अपने पड़ोसी को अपने ते एक मानना, स्व का ॥अपनी 
आत्मा ढा3) तबके त्ाथ तादात्म्प तंबंध अनुभव करना, अपनी निम्नतर पा 
तेकुचित आत्मा ॥जीव॥ का परित्याग कर तर्वात्म बनना*॥ इत प्रकार 
की ताधना के द्वारा जिसने उपयुक्त गुषों को प्राप्त कर लिया है, उते 
तामान्य अर्थ में " व्यक्ति! समझना अतमीचीन होगा | वात्तविकता तो 
पह है कि वह “व्यक्ति" होकर भी *समरष्टि" को तमाहिंत किए रहता है | 
उत्का जीवन एव उत्तके कार्य व्यक्तिगत न होकर तम्पूर्ष विश्व के जीवन एवं 
काय होते हैं । 
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तामान्य अर्थ में व्यन्ितवाद तमाज्याद का विरोधी होता है, 
प्योगक व्यद्तिवाद के अनुत्तार व्य+क्त का महत्व समाज की अपेक्षा अधिक 
होता है और तमाजवाद ठीक इसका उलठा विचार रखता है | फन्‍्तु 
त्वामी जी के द्वारा प्रयुक्त” व्यक्तिवाद* किती भी सर्म में समाज्वाद का 
विरोधी नहीं हो सकता । उनका व्यायित सम्पूर्ष समाज का एक अंग नहीं 
है ,अपितु सम्पूर्ण समाज को उसके तमल्त हितों को स्वय॑ मेँ समाहित क्‍किए 
रहता है । इस ह्म में व्यक्ति समाज की सत्ता का आधार बन जाता है | 
पही वह तामाजिक अनुभूति है, जिससे प्रेरित होकर वह अपनी स्वाथपूर्ण 
प्रवृ/त्तियोँ को हटाकर त्याग एवं अपारिज्रह के आदेआ। का पालन करता 
है । फिती त्वार्थी व्यक्ति का तमाज के फिती अन्य स्वार्यी वद्रपक्ति 
ते संघ संभव है, और स्पष्ट है शक पह तंघर्ण दो व्यक्तियों के बीच नहीं, 
अपितु दो त्वार्था के बीच है । यह संघर्ष व्यित के कुत्सित स्वस्पों के 
बीच है । 'कन्तु ययार्थत: व्यक्त संघर्ष नहीं, सहबौग करता है । 
व्यक्ति के वाल्तविक स्वरूप और समाज के बीच कोई संघर्ष नहीं है । 
पही वह बात है, जिसकी छजिश्वा रामतीर्थ ने अपने * वेदान्ती सतमाजवाद* 
में टी है | ये व्यक्तिवादी विचार उत्ती लक्ष्य की और अग्रतर होते हैं, जो 
तमाजवाद का लक्ष्य है । अन्तर केवल इतना है कि तमाजवाद अपनी 
व्युह रचना में तमाज के तम्मुब्र व्यक्ति कौ कहीं कीई स्थान नहीं देता, 
जबाक वेदान्त-सम्मत *व्यॉक्तिवाद” व्यक्ति को अधिक महत्वपर्ष मानता है । 
उदेग्य दोनों ही धाराओं का शक है | त्वामी जी ने कहा है- कि *तथा- 
कथित समाजवाद, | पुँजीवाद एवं व्यक्तिगत-पम्पा त्त का विरोधी होने के 
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फारष अपने उद्देश्य में वेटा/न्त के तमान है, जो स्वामित्व के तमत्त विद्यारों 


शव व्यांक्तगत सम्पा ल्ति का विरोधी है १ ४ 


उपपुक्त व्यावतवाद अथवा वेदान्त तथा तमाजवाद के आदरई शक 
ही हैं | दोनों हीअपरिगाह श्व॑ तमानता के तिद्वान्त को ल्वीकार करते हैं । 
तमाजवाद का “व्यक्तिगत तम्पात्ति के उनन्‍्मुलन” का विचार वेदान्त के 
* त्याग एवं अपरिउ्राह” के विचारों ते पूर्णतया शक है| स्वामी जी ने कहा 
है कि * वेैदान्त समानता की भिष्का देता है और पही उद्देश्य त्माजवाद का 
भी होना चाहिए | फितो भा बाह्य -तम्पात्ति के प्रति कोड अनुराग नहीं 
होना चा।हए" |* बाह्य संपत्ति के उन्मूलन पर विशेष बल देना वेदान्त 
-तम्प्रटाय के एक अन्य उद्दोावघ का और भी स्केत करता है । इस रूप में 
आभ्पन्तर- तंपात्तपों प्था; विवेक, ज्ञान इत्यादि की उपस्तधिति को 


आवश्यक माना गया है | 


वैदान्त और वैशानिक तमाजवाद दोनों ह्वी भौतिक तम्पात्ततियों 
के तेम्पूर्ष तमाज में त्मान वितरण पर जोर देते हैं । किन्तु दोनों विदयारों 
में अन्तर केवल यह है कक वैज्ञानिक समाजवाद बलपूर्वक अपने इन तिद्वान्तों 
की जनता पर थौपता है, जर्बाफ़ वेदान्त के अनुतार पह विचार मनुष्यों 


की स्वयं अपने उम्र लागू करना चाहिए । 
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वैदान्त के विचार ढ्रान्तिकारी-तमाज्वाद की अपेक्षा विकातवादी- 
तमाजवाद की विधि के अधिक निकट हैं, जितमें शिक्षा के माध्यम ते समाज- 
वाद के विकात की बात कही गई है । वैज्ञानिक तमाजवाद मैं इन विचारों 
की स्वीकृति एक बाध्यता पर आधारित है, जबाक वेदान्त में पह स्वेष्छा 
पूर्वक है । वैज्ञानिक-समाजवाद अपने *व्यतितगत तम्पात्ति के उन्प्नलन" के 

दानत को लागू करने के लिए बाह्य शक्ति का प्रयोग दरता है, किन्तु 

वेदान्त के ” त्याग” के आठ के परिषालन में फिसी बाह्य भक्ति की 
आवश्यकता नहीं है | इसे केवल आन्तरिक भ्रॉक्ति-भम, दम इत्पादि ते ही 
प्रगप्त किया जा सकता है । इस प्रकार यह स्पध्ट है कि बाहय ताथनों का 
प्रयोग करके वैज्ञानिक समाजबाद अपनी बाह्यता को वेटान्त की आन्‍न्तरिकता 
के सम्मुब खड़ी करता है । वेदान्त और तमाजवाद दीरनों के उद्देश्य पूर्षतया 
एक हैं | केवल साधन अलग-अलग स्वीकार किए गए हैं | त्वामी जी ने कहा 
है कि * तथाकथित समाजवाद विश्व के केवल बाहय अध्ययन ते इस निर्णय पर 
पहुँचा है कि तमत्त मानव-जाति कौ तमानता, आआतुत्व और प्रेम के आदश्मोँ 
का पालन करना चाहिए । वेदान्त विश्व वा अध्यपन आन्तरिक दुष्ट ते 
करता है, अतश्व उत्तके अनुतार किसी भी व्यक्तिगत-तम्पात्ति का स्वामित्व 
मानव- आत्मा की मॉलिनता का प्रमुख कारष है।"? क्वामी जी की उपयुवत 
पंवितयोँ से पह बात स्पष्ट है कि जहाँ समाज्वाद केवल यह कहता है कि 
व्यक्तिगत-सम्पात्ति रखना अनुचित है, वहाँ वेदान्त यह भी कहता है कि 


पह क्यों अनुचित है | सकारष कही गधी बात में अधिक बल होता है । 


]32 


त्वामी जी ने पह कारण दिखाया है और कहा है कि आत्माकीः मलिनता 
को टूर करने के लिए व्यक्‍्तिगत-तम्पाल्ति का उन्मूलन आवश्यक है | वैज्ञानिक 
समाज्वाद व्यक्तिगत-तम्पात्ति के उन्मृुलनके पक्ष में या तो तर्क देता ही नहीं 
पा वे तक इतने सबल नहीं है कि ब्लौद्धिक कत्तौटी पर छरे उतरें, फिन्तु वेदान्त 
का पह तर्क कि सम्पत्ति आत्मा को बन्धन में डालती है , पर्पाप्त प्राक्ति 
रजता है | इतके आधार पर आतानी ते व्यक्तिगत-तम्पातलत्ति के उन्गूलन का 
औपपित्य प्रमाणित किया जा सकता है ॥ स्वामी जी ने वेदान्त-तम्मत त्तमाज- 
वाद का उदाहरष देते हुए कहा है, कि" भारत के वेटान्ती संन्यात्ती हिमालय 
पर तमाजवादी-जीवन प्रागातिहातिक काल ते जी रहे हैं।** पह उनके आदर्श 
पमाजवाद की शक ज्ञाँकी है, और इस बात का प्रमाष भी कि उनके द्वारा 


प्रतिपादित तमाजवाद व्यवहार है, कोरा तिद्वान्त नहीं । 


वेटान्त सम्प्रटदाय का पह स्वनिषोजित अनुभातन वैधानिक तमाजवाद 
के अनेक दोषों को ठूर करने में सम4 है । अनेक समालोचकों ने इत बात कौ 
अपना कथ्प बनाया है कि समाज्वादी या ताम्यवादी राज्यों में लोग 
निष्क्रिय एवं आल्सी हो जाते हैं, वे कोई कार्य विष प्रयात पूर्वक 
नहीं करना चाहते ,क्‍क्पोँ।क कार्य का तम्पूर्ण फल उन्हें स्वयं नहीं मिलना है । 
पकन्‍न्तु वेदान्त-सम्मत समाज्वाद के अन्तरीत किसी भी प्रकार के आलस्प शव॑ 
पिष्क्पता को स्थान नहीं मिलता । स्वामी जी का कथन है कि “वनों 
में रहने वाले वे तँन्यासी कठोर परिश्रम करते हैं, वे विलात्न प्रिय नहीं हैं । 
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तु, 


पह्ठ उन्हीं के प्रयात का फत है पी नारत में विपुल आर्ष ताहहत्य प्राटुभुत 
हो पका | यही वे लोग हैं जो महानतम कवि, नाटककार, वैज्ञानिक, 
दार्शनिक, वैधाकरष्‌, गाणितल्‍्न, उलोक्श्ास्त्री इत्यादि बने और वैभव कौ 
त्पज्ठी तक नहों किया ।"“ इन वेदान्‍्तपों के लिये त्याग कोई बाध्यता 
नहा है, अऑपिएु स्वेच्छापूर्वक स्वोकारकिया गया आठई है | उन लोगों ने 
ततारिक दैश् एवं मु्ध का परि त्याग केवल उच्चतर वैभव एवं आनन्द को 
प्राप्त करने के गले आवश्यक त्वीकार किया है ॥ वेटान्त के द्वारा स्वीकृत 
मार्ग में पूर्ष स्वातंद्रय है । प्रत्येक सदस्य स्वतंत्रता एवं स्वेच्छा पूर्वक नियमों 
का पालन करता है, जबकि वैज्ञानिक तमाजवाद तदस्पों को बाध्य करता है 
कि वे इन आद्शोँं को स्वीकार करें | स्वतंत्रता ढा अभाव होने के कारण 
तमाजवादी शासन में लोग कायर एवं आलमी बन जाते हैं । वेदान्त प्रत्येक 
व्यक्ति को स्वेच्छा पूर्वक कार्य करने की पूर्ण स्वतंत्रता देता है । स्वामी जी 
का कथन है कि " केवल वही व्यक्ति कुशलता पूर्वक कार्य कर सकता है, जो 
स्वयं को स्वतंत्र अनुभव करे ।*? स्वतंत्रता के अभाव में मानव व्यक्तित्व की 
पूर्णा की कल्पना भी नहीं की जातकती और इत स्म में स्वामी जी का 


कथन तहीः लगता है कि स्वत॑त्रता कार्य-कञ्नलता की पूर्व मान्यता है । 


वैटान्त और त्रमाज्वाद दोनों ही जातिमेद और वरीमैठ जैसी 
पोजों के विरोधी हैं | स्वामी रामतीर्य के विचार में प्राचीन भारतीय समाज 
में प्रयालि जाति-प्रथा केवल श्रम के आधार पर किया गधा स्माज का विभाजन 


था और इस स्म में पह समाज की प्रगति एवं उत्तके कल्याण के जलिधि उपयोगी 
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ग्रथा थी | गोग अपने व्यवताय के आधार पर वर्षों में विभ-त ये, किन्तु 
सम्पूर्ण राष्ट्र में भावनाओं रवं अनुमृतियों का पूर्ण त्ामाजत्प एवं एकस्मता 
विधमान थी । कालान्पर में यह प्रथा विकृत हो उठी । पहने जहाँ व्यवताय 
के मद के होते हुए थी भावनाओं में सामाजत्य था, अब ठीक उत्ठटाही गया । 
प्यवत्तायों को एशकछ्पता तथा भावअनों का अतामंजस्प प्रचलित होता गया । 
पह तमाज के न्‍नियि अत्यन्त हानिकारक तिद्ध हुआ । स्वामी रामतीर्थ मे 
पाति-प्रथा के उन्मूलन पर बल दिया है । किन्तु इसका पह अर्थ नहीं है कि 
पह पूर्णतया बेकार प्रथा. रही है । सत्य केवल पह है कि विकुत हो जाने के 
कारण घह अपनी उपयोगिता झो चुकी है | स्वामी जी ने कहा है कि 

" भारत की नदियाँ ने अपना रास्ता बदल दिया तथा बर्फ के पवत बदल 
गए हैं । दत प्रकार के परिवर्तनश्नील विश्व में प्रचीन नियमों शव॑ प्रधाओं 

+»ी भाश्वत बनाने का प्रयास करना व्यू है | वास्तव में उत व्यक्ति की 
क्‍स्थिति चिन्ताजनक है, जो आगे छुने का इच्छुक होकर भी निरन्तर पीछे 
की ओर देख रहा हो । ऐसा छर्पाक्‍क्ति हह कदम पर ठौकर खाकर गिरेगा।"? 
तमाजवाद के ताथ अपनी तहमति प्रदर्शित करते हुए ल्‍्वामी जी ने जाति- 
प्रथा के उन्‍्मुलन की घोषणा की है | जाति के आधार पर किसी त़दत्य कौ 
पकिगी अवसर ते वंचित नहीं रक्बा जा सकता | पहाँ वेटान्त तथा तम्राजवाद 
दे उदेश्यों की एकता दर्शनीय है । 


वैटान्त तथा समाजवाद दोनों इस बात को स्वीकार करते हैं, कि 
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गितसी भी व्यक्ति को किसी भी प्रकार ढी व्पयक्तिगत-सम्पा ल्ति रखने का 
कोई अधिकार नहीं है । दोनो ही पुस्यों तथा स्त्रियों की तमानता पर 
बल दते हैं । टोनों की दुष्ट में क्‍त्त्ियों को उतनी ही स्वतंत्रता मिलनी 
चाहिए, जितनी पुरुधों को । स्कतंत्रता पटि पौन तंबंधों की स्वतंत्रता कौ 
भी समाविष्ट कर ले तब यह तमाज को पश्चुता के ल्‍्तर पर लाकर छोड़ 
दैगा । यह आलोचना समाजवाट के न्‍लर कठिन हो सकती है, इतका उत्तर 
देनातमाजवादियों के लिप कठिन हो सकता है । बिन्‍्तु वेटान्त ठृढुता पूर्वक 
इस आलोचना का ताशना २रते हुए कहता है कि पौन-तंदंध के टुष्टकौण ते 
मानव समाज के ललिय यह उच्चतर स्थिति होगी । इंत टूष्टिट ते परखने पर 
पप्नुजग्त मानवजगत ढी ओक्षा आंधक अच्छा है । स्वामी जी का कान है कि 
* गाय और मैंत जैसे पशु अपने यौन-तंबंध में अत्पन्त तृव्पर्वात्यित व्यवहार 
करते हैं । पद्टि मानव भी इस प्रशार का व्यवहार कर तके तो क्रय समाज 


के अन्दर छिपी हुई ॥लिप्तता तथा वा“जा की भावनाशंजाती रहेंगी ॥" 


स्वामी जी के यौन स्वातंद्रप तम्बन्धी उपयुक्त विचार अत्पन्त 
भयावह और अल्यवहारिक हैं । पश्ुजगत एवं मानव जगत के यौन त्वातंदप 
की तुलना करते तमय वे यह बात भूल गए कि पशु आने काम संबंधों में मात्र 
तन्‍्तानोत्पाटित ते प्रेरित होता है. किन्तु मानव सम्तानोपतल्ति की 
तनिक भी इच्छा न होते हुए भी तौन्दर्य-लोभ,वैमव-प्रा प्ति, शत्रुता, 
प्रतिशोध और अपमान करने आदि हैतुओं ते कामाचार मैं प्रवृत्त होता है | 


व्यभिचयार, बलात्कार, अपहरष आदि घटनाएँ इस बात के स्पष्ट प्रमाण हैं । 
इती बात को ध्यान में रथकर मनु, पाज्ववल्व्य , आपत्तम्ब जैसे भास्त्रकारों 
ने माँ, बहन, पुत्री, आदि पवित्र संबंधों के कठोर अनुश्नाततन की व्यवस्था की 
है । पौन स्वातंद्॒य तंबंधी थे विचार स्वामी जी जैसे निःस्पृह और तंयमी 
सेन्‍्यातती के लिपि समीचीन हो तकते हैं जिन्होंने कामवातनाओं को पूर्पर्पेण 
जीत लिया है । किन्तु सामान्य जनता में पह विचार घोर अराजकता, 
हहिंता और रक्‍्तपात की भपावह 7त्थाति उत्पन्न कर देगा । इसके परिषाम- 
व्वत्म तमाजवाद और वेदान्त दानों के प्रति अनुराग तमाप्त हो जायेगा | 
इन्द्रप- स्वावंध्रप की अपेक्षा इन््रिय-निग्राह का महत्व आदर्श तामाजिक व्यवस्था 
की स्थापना में अधिक है । इन्द्रिप निग्राह के महत्व कौ त्वामी जी एवं 
अन्य वेदान्ती भी स्वीकार करते हैं ॥ 


इस तंदम में भी हम पह पाते हैं + वेटान्त और समाजवाद त्रमानर्य 

ते पत्मी , बच्चे तथा घर को भा व्यक्तिग्त-सम्पात्ति के स्प में अस्वीकाए 
मानते हैं | अन्तर केवल पह है कि जहाँ समाजवाद केवल विबाह तथा पैतृक 
तेत्थाओं के उन्मूलन की बात करता है, वहीं वेदान्त पति-पत्नी, बच्चों 

तथा अन्य तगै संबंधियों के प्रति भी अनासाकक्‍्ति भाव रखने तथा संबंधों के 
परवित्रीकरष पर बल देता है। दोनों विचारधाराओं के बीच के अन्तर को 
पाण्डित बुजनाथ भ्र्मा ने भली-भाँति प्रदर्शित किया है । उनका मन्तव्य है 

कि * स्वामी रामतीर्थ ने जिस प्रकार के पवित्र संबंधों की कत्यना की है, 
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वे वैश्ञानिक- तमाज्वाद के उन्म्रूलनात्मक विचारों ते बहुत अच्छे हैं । दोनों 

के बीच का अन्तर भ्रुद्ध आत्मतत्व और माया के बीच का अन्तर है । तमाजवाः 
ती केवल विवाह इत्पादि का उन्मूलन करना चाहता है, संबंधों के पवित्रीकरण 
की बात कदापि नहों त्तीचता |"! इस संबंध में भी दोनों विचारों में वेदान्त 
की श्रेष्ठता प्रमाणित होती है । 


भर्गा जी ने अन्य भेद भी वेदान्त तथा समाज्वाद के बीच दर्शाया है । 
उनका कथन है कि "पराषवात्य समाजवाद वैदान्तिक समाजवाद ते वबैते ही 
भनन्‍न है, बैसे बलपूर्वक अपहरष स्वेच्छा पूर्वक ककिए गए त्याग ते अथवा मौर्य 
पुग का प्रणय ॥कर॥ ब्रिटिश कराधान ते । श्क और वैभव श्रालिपों के प्रति 
ननिधनों का घृणा- भाव उन्हें वैभव शक्तियों को ॥ स्वामित्व" से पदच्युत 
करने का प्रधात करता है, तो दूसरी ओर आत्मानुभ्रूति त्वभावत: अत्थयी 
तातारिक वस्तुओं के त्याग की ओर प्रेरित करती है । वैदान्त की दृष्टि 
ते स्वामी रामतीर्थ ठीक ही कहते हैं कि मानव को केवल देने का अधिकार 
है, लेने का नहीं, कोई व्यक्ति सम्पन्न इती ते जाना जाता है, कि वह दूसरे 
को क्‍या देता है । देना निश्चित र्म ते देने वाले की स्वतंत्र इच्छा की और 
तेकेत करता है । पागवात्य त्रमाज्वाद में इत प्रकार की स्वतत्रेच्छा के लिये 
कोई अवकाशञ्न नहीं होता । इस प्रणाली में तो दाता कानून के द्वारा उन 


समस्त वस्तुओं ते रहित कर दिया जाता है, जिन्हें वह दान कर सता था * 
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ववामी जी ने जित व्यवत्या को उचित माना है, वह तमराजवाट 
की उच्चतम अवस्था है । इत व्यवस्था के अन्तरीत उन्‍होंने एक और तो 
परमाय को व्यवहार तक लाने काप्रयात ककया है और दूसरी और 
व्यवहार की परमार्थ तक उठाने का, और छत प्रकार व्यवहार तथा परमार्थ 
के बीच के अन्तर की समाप्त करने का प्रयात किया है । उन्होंने वेटान्त के 
मृल्यों फभा-तत्प, न्‍्वान तथा तौन्दर्य इत्पाटि को तामाजिक कल्याण 
के कल्यि प्रयुपतत किया है | किन्तु ये आठश सामान्य तमाज मेँ व्यवहृत नहों 
हो तकते । इनके पालन के ल्‍लियि नए समाज की स्थापना को सामान्यत:; 
आवश्यक माना जा सकता है | पाश्वात्य तमाजवाटी विद्यारकों में राबर्द 
ओवैन और वार्ल्त फारिपर आदि ने इत्र प्रकार के नये समाजों के सनिर्माण 
का प्रयात किया था । यह प्रयात किसी दीर्घकालीन और स्थायी समाधान 
के घिना ही त्माप्त हो गये । स्वामी जी के विद्यार में ऐसे किसी समाज 
की स्थापना ते कौई लाभ नहीं । उन्होंने कहा है कि * पयापि पह सत्य 
है कि नए तमाज की स्थापना ते तत्य का पध्ष॒ तबल हो तकताहै, किन्तु 
प्राय: इससे हानि अधिक हुई है, लाभ कम ।"7 अतरव इन आदर्भाँ का 
पालनश्षपने वर्तमान तमाज में ही किया जाना अधिक ब्रेपल्कर है । इसके 


लिए नये समाज की स्थापना उचित नहीं है । 


औद्योगीकरष के विषय मेँ स्वामी रामतीर्थ का विचार था कि इस 
पएक्िया के द्ारा भारत को वात्त।वक त्रमत्पाओं का इल संभव नहीं है | 


उन्होंने उत्पादन की वृद्धि की अपेक्षा आवश्यकताओं को सीमित करने पर 


33 


अधिक बेल दिपा हैं । औयो।गीकरण काविरोध करते हुए उन्होंने कहा है 
पे संस्थाएं शक तीमा तक अल्थायी समाधान करने में तो तमर्थ हैं, किन्तु 
भारत की वातह्तविक कठिनाई, प्रमुख कष्ट और महाटु:छ उथोगों कौ द्वारा 
पमाप्त नहों किया जा सकता ॥"!* मानव-जाति की इच्छाओं का कोई 

अन्त नहीं हैं। आई औधोगीकरष इच्छाओं की वृद्धि की गति और तीमा 

के पा अपनी तमताकरने में समर्थ नहीं हो सकता | तमाज को सुझी बनाने 

में "त्याग" और "अपरिद्राह" का मुल्य औद्योगीकरण की अपेक्षा अधिक लाभ- 
दायक है । पहाँ वेदान्त का मत तमाज्वाद के विवारों को शुद्ध करताहै, 
पजिनके अनुतार औद्योगीकरष मानव कष्टों कौ दूर करने का एकमात्र साधन माना 
गया है । अनन्त इच्छाओं को पूर्णतया सनन्‍्तुष्ट करने की अपेक्षा उन्हें तीमित 


कर देना अधिक आततान कार्य है ।॥ 


फिन्तु भर्गा जी ने स्वामी जी के उपर्युक्त तामाजिक फिद्वान्तों को 
तप्र्त ही स्वीकार किया है | उनके अनुतार स्वामी जी के ये विचार एक 
ऐसे प्माज में ही जाग होने पोग्य है, जिसका प्रत्येक तदत्प व्यवहारत: वेदान्ती 
हो । वे कहते हैं कि * स्वामी रामतीर्थ जब भी अपने समाजवादी विचारों 
का उल्लेख करते हैं तब उनके सम्मुझ एक ऐसे विष्रव का चित्र उपात्थिप्त रहता 
है, जिममें प्रत्येक वर्याक्‍त व्यवहारत: वेटान्ती है । वह तदैव देवी अनुभूतियों 
ते पुक्त रहता हैं ॥ तथा शरीर एवं इसके संबंधों की विन्ता ते मुक्त रहताहै । 


ऐसे समाज में टैडहिक, ट्रैचिक तथा भौतिक विपात्तियाँ का भंय नहीं होता।" |? 
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वै,ानिक तमाजवाद इन टुहुखों के इस सीमा तक निवारण की बाक्न तोच 


भी नहीं सकता । 


स्वामी! जी नए समाज की स्थापना को अनाव३ पक समझते ये, 
साथ ही उनके विचार ऐसे हैं, जो तामान्य रुप ते हर तमाज में लागु नहीं 
किए जा सकते । किन्तु पह अतंभव नहीं है । आज अनेक सम्राजवादी राष्ट्रों 
कया उदाहरण हमारे सामने हैं । सभी राष्ट्र मार्क्स के वैज्ञानिक तमाजवाद के 
अनुयायी माने जाते हैं, झिन्‍तु परीक्षण करने पर पह ज्ञात होता है कि उनकी 
कार्य प्रयाली एवं विधियों में आपत में पर्याप्त मेट है । इतका त्पष्ट अ<4 है, 
तमाजवाद का कोई भी शक स्प्र ऐसा नहीं है, जिसकी प्रधावत स्थापना हर 
तमाज में संभव हो । लेनिन ने सस के लिए उपयुबत तम तमाज्वाट के स्वस्म 
का निर्माष स्वयं किया । माओ-त्से-तुंग ने चीन के लिए उपयुक्त समाज्वाद 
का जम बनाया और उते अपने देश्न में लागु किया । इती प्रकार भारत के 
पलये तमाजवाद का उपपक्त रूप बनाना पड़ैगा । स्वामी जी का तमाज्याद 
एक ऐसे तमाज के नि उपयुक्त है, जितका प्रत्येक तद््प आत्म-त्याग के 
जलिए तैयार हो | ऐसा तमाज अत्तित्व में नहीं है, पह बात गलत है । 
जता कि पहने ही दिख्याया जा चुका है, भारतीय सन्त ऐसा जीवन जीते 
रहे हैं । अतः इन चिचारों को अव्पवहाय नहीं कहा जा स ता । भारतीय 
तमाज धरम पर आधारित है | 36; इत्त तमाज मैं समाजवाद का केवल वही 
सम लागू हो सकेगा, जो धरम को अपना आधार माने । अत्तु भारतीय 


समाज के वाह्तविक स्वरुप पर इन आद्नौ को लागू किया जा सकता है । 
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पाशवात्प वैद्ञानक तमाजवाद मानवजीवन के केवल निम्नपर म्रल्पों 
ते ही तंबद है । इस व्यवस्था के अन्तगत प्रत्येक ल्यवित के भोजन एवं वच्त्र 
गी पूर्ति आवश्यक मानी गयी है । किन्तु मानव जीवन केवन इन्हीं ते 
तेंचालि नहीं होता | अनेक उच्चतर मुल्य भी है, जिनगी आवश्यता मानव 
जीवन में होती है । इन मृल्पों दा तमाजवाद में कोई महत्वपूर्ण स्थान नहाँ 
व्वीकार किया गया है, जर्बार वेटान्त इन्हें अधिक आवश्यक मानता है । 
अत; वैदान्तिक-समाजवाट वैज्ञानिक-तमाजवाठट की अपेक्षा अधिक व्यापक 
है | स्वामी जी का मत है कि त्याग का मारी अपनाकर व्यक्त उच्चतम 
स्थितियों को प्राप्त कर तकता है | निम्न मूुर्ल्पों -सातारिक तुर्णे श्वं 
बैमवों का त्थाग करऐ व्यपित आध्यातत्मिक आनन्द का अनुमव कर त्कता 
है । तांत्तारिक तुबों का त्याग करना तथा व्यक्तिगत सम्पत्ति के प्रति 
अनातसक्ति क्‍यों आवरधक है, इस प्रश्न का उत्तर वैज्ञानिक सतमाज्वाद 
समुचित ढंग ते नहीं दे साता । किन्तु वेदान्त यह स्वीकार करता है कि 
इत प्रकार के त्याग ते हम विषवच्म बन सकते हैं, आत्मशाष्ति का विकात् 
कर सकते हैं । इसके द्वारा व्यक्ति सम्पूर्ण विष्व के साथ अपनी एकता 
का अनुभव कर तकता है | स्वामी जी ने कहा हैं कि " छत प्रकार के त्याग 
के प्रयात में जब व्यक्ति तप हो जाता है , तब वह चिन्ता ते मुक्त 
होकर स्वतंत्रता का अनुभव करता है और तमस्त विश्व को अपना छः 
समझता है ।" ९ इस प्रकार यह मार्ग निषचय हां वैज्ञानिक समा जवाद के 


द्वारा तुझागे गए मार्ग ते अच्छा है । 
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शर्गा जी के उपर्युवत विवेचन ते पह बात स्पष्ट है कि स्वामी 
रामतीर्थ का तमाजवाद एक ऐसे समाज की अप्रेकष्षा करता है जितका प्रत्येक 
तदत्वप व्यवहारत: वेदान्ती है और ताथ ही जैसा कि हम पहने देख पुक़े हैं, 
वे किसी नए समाज की स्थापना के पक्ष में नहीं णे परयोंकि उनकी टृष्टि 
में इन आद्शों कापालन तभी तमाजों में सम्भ्व है ॥ हमें केंदल पह करना 
हैं कि लोग पह समझ सके बक उनके समस्त कण्टों का कारण व्यपितगत तम्पा ता 
है । त्वामी जी ने कहा है कि * लोगों को पह तसमशाना हमारा दर्तव्य है 
गक उनके तमतत दु:यों एवं कध्टों का इन्ाज स्वामित्व डी मावना के परित्पा ग 
में निहित है । एक बार यह बात लोगों की जमझ् में आ जाश्गी तब सशाजवाद 
तम्पूर्ष विश्व में जंगल की आग की तरह फैल जायेगा ।*!* यहाँ पर तमाज्वाट 
इब्द का प्रयोग उन्होंने वेदान्तिक समाजवाद के अर्थ में किया है ॥ पाषइचात्य 
वैज्ञानिक तमाजवाद लोगों को ऐसी अनुभूति कराने में असम है, क्योंकि वह 
अपनी तमत्त बातों को बल पूर्वक मनवाता है । उपर्युक्त अनुभूति एक स्वैचच्छिक 
क्रिया है, अत: लोगों को इसे मानने अथवा न मानने की पृषष स्वतंत्रता टोनी 
वा।हए | स्वामी रामतीर्य का समाजवाद अराजकतावाट के अल्पन्त निकट 
हैं | स्वामी जी शक ऐसे समाजवाद को स्थापना पर बल देते हैं जिसमें 
फकिती तरकार अथवा राजा की कोई आवश्यकता नहीं है । उनका कथन है 
कि * इस प्रकार के समाजवाद में न तो राजा की आवश्यकता है न ही 


राष्ट्रपति की, न पुरोहित की और न ठेवा की ॥* 2 
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इस प्रकार की व्यवस्था को या तो अराजकतावाद कहा जाशगा 
पा तमाजवाट से उपर की स्थिति जिते हम पराततमाज्यादट कह सब्ते हैं । 
त्वामी जी के विचारों को परातमाजवाद कहना अधिफ उपयु+त्त होगा, 
प्योंकि जित समाज की चर्चा उन्होंने की है, उत्में अरपजकता तद का 
फोड़ अर्थ नहीं होगा । उत्त तमाज में प्रत्येक सदत्प स्वश्ा।त्तत होगा, न 
तो कोई भातपतन करने वी इच्छा रठेंगा और न ही कोई धातित होने की 
आवश्यकता रखेगा । स्भी न केवल समान होंगे अपितु एकाकार हो जायेंगे । 
पही स्वामी जी का परात्तमाजवाद या वेटान्ती तमाजवाद है । ब्गा ने 
ठीक हो कहा है कि * स्वामी रामतीर्थ ने जिस किसी भी वत्त पर हाथ 
लगाया उतका उन्‍होंने आध्यात्मीकरण करा डाला । एक रतायन वैशानिक की 
भाँति उन्होंने ६ंल को भी सोने में बटल दिया । उनके हाथों तमाज्वाद की 
नई व्याख्या तम्भव हुई । ज्तितमाजवाद की शिक्षा उन्होंने दी है वह हिन्दू 
धर का एक 3ंग है । हिन्दू तमाज व्यवत्था इती तमाज्वाद- त्याग के 
सिद्धान्त पर आधारित है | पए स्वत: -त्पाग की जिक्षा है, परत: जब्ती- 
करण की नहीं, पह स्वेच्छा पूर्वक किये गधे तमर्षण की भ़िक्षा है, बल पूर्वक 
छीन-पझ्पट की नर्टी । पही त्माजपाद का वात्तावक आधार हैं, किन्तु 


पाशयात्य तमाजवाद इत पर आधारित नहीं है । * ? 


इर्गा जी ने ठीक ही कहा है कि न तो वेदान्त समाजवाद है और 
न ही स्वामी रामतीर्थ जी तमाजवादी । तसप्राज्वाट भ्रब्द का पदि 


प्नचात्य 3 जिया जाय तो शर्गा जी का कथन सत्य है। सत्य होने पर 
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भी भर्गो जी का यह क्यन पूर्ष नहीं माना जा सकता । वास्तविकता पह 

टै कि वैदान्त परगततमाजवाटद है और स्वामी जी रामतीर्य परातमाज्वादी । 
वेदान्त, तमाणवाद ते वुछ और अधिक है । उुछ भी हो स्वामी जी ने 
तमाजवाद के जरुषरों एवं दोषों का तमुचित विवेबन किया है और वेदान्ती 
व्याख्या द्वारा उत्तके दोषों को दूर करने काप्रयात्त किया है | उन्होंने वेदान्त 
के मुल्यों का प्रयोग तामाणिक तमत्याओं को सुलझाने के तलये किया है । 
वेदान्त के वे मुल्य जो पहले व्यक्तिगत तमझै जाते थे , पवग्मीजी की व्याख्या 
में दे सामाजिक मुल्य बन गए । इत प्रकार उन्होंने महात्मागाँधी के लिए 

एक पृष्ठभूमि तैयार की, जितके द्वारा गाँधी जी ने सत्य एवं अहिता का 
धंढे पैमाने पर प्रयोग किया । 


महात्मा गाँधी पर त्वामी रामती्थ के विचारों का अप्रत्यक्ष प्रभाव 
पड़ा, किन्तु कुछ अन्य महापुरुष ऐसे भी हुए हैं, जिनपर उनके व्यक्तित्व का 
तीधा प्रभाव पदयाई पड़ता है । ताहित्य के प्रतिद्व निरबंधकार तरदार पूर्ष 
सिंह प्रमुख हैं | इती प्रभाव के फलस्वस्प उन्हें कालान्तर में वेटान्ती पूर्षर्तिंह 
कहा गपा । अनके व्यक्तित्व का पह दूसरा पध्च, जिसमें वे एकसाथ 
समाजवादी और वैदान्ती दोनों ही ये, अधिकांश लोगों की ज्ञान परिधि 
के बाहर है | उनका व्यक्तित्व अनेक परस्पर विस्द्ध तत्वाँ ढा विचित्र स्रम्मिणं 
ध्गा ।* कुल मिलाकर वे सर्वमानववादी, धर्मट्रष्टा, रहत्पवादी, कवि, अपनी 
वाषी ते श्रीतामात्र को जुग्ध कर देने वाले अदभुत वक्‍्ता, प्रेम में डूबे हुए 


भावुक और तच्चे देब॒भक्त के तमम्मिलित व्यक्तित्व थे ॥ *?0 
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जापान की यात्रा के दौरान पूर्णातिंह व्वामीरामतीय के प्रभाव में 
आये और उनके हर्याज्तत्व में छिपी हुपी भ्रावित जागमब हो उठी । वे स्वामी 
जी के प्रभाव ते वेदान्त के करीब आये | पहाँ तक कि उन्होंने त॑न्पात की 
दीधा भी ले ली । पिन्‍्तु उनके तन्यात का तात्पय त्ामाजिक-जीवन 
तथा कर्ममार्ग का त्याग नहीं था | कर्ममय-जीवन के प्रति श्रद्धा एवं म्ष्ठा 
उनके जीवन में कट-कूट कर भरी थी । वे शारीरिक श्रम के पक्षधर तथा 
औद्योगीकरष के विरोधी थे | * कठिन परिश्रम करके अपनी हस्तकला के 
बलपर भारतवाती कुबेर का महत्र भी छड़गा कर सकते हैं, "2। इस बात पर 
उन्हें पूर्ण विवास था । उनके इस विशवात्त में उनका देभ्न-प्रेम त्पष्ल्त: परि- 


लात होता है । 


पूर्पतिंह धार्मिक कट॒टरता दे विरोधी थे । सी भी घर्म का टूसरे 
धर्म के ताथ कोई विरोध नहीं है । धर्म के आधार पर मानवता का विभाजन 
उन्‍हें सहप न थ्गा । सम्पूर्ण मानवता को तमान ठृष्टिट ते देखने के कारण 
वे वेदान्ती आठोँ के साथ ही तमाजवादी आदर्श के भी अत्पन्त निकट 
आ जाते हैं । वेदान्त-प्रदत्त * अप्ेट-टृष्टि* उन्हें स्वयमेव ऐसे रैंतर पर 
लाकर छड्ठा कर देती हैं कि समाजवाद का *प्मता) का आदर्श काफी नीचे 
छूट जाता है । अपने निबन्ध ” आदारष की तभ्पता" में उन्होंने लिखा है 
कि! राजा में फीर छिपा है और फ्क्रीर मैं राजा । ब्डे ते बडे पण्डित 
में मुझे छिपा है और ब्डै ते ब्डे मु में पण्डित । वीर में कायर और कायर 


में वीर तोता है | पापी में महात्माऔर महात्मा मैं पापी डूबा हुआ है ।१ 


उनके पे विचार अमेद एवं उद्गैत के आटर्श को उजागर करते हैं, जो "तमानता” 


के लघु आदर्श से काफ़ी महान है । 


तंन्यात्त-दी वा ग़रहय कर लेने के बावजूद पूर्ण सिंह तामाजिक कार्पों 
एवं पेस्थाओं को महत्वपूर्ष मानते थे । जहाँ वैज्ञानिक-तमाजवादी विवाह 
)१दि त्ामराजिक तंत्थाओं की, व्यायतगत-सम्पा लत के पौधक होने के 
कारण, निन्‍दा करते हैं और डनके उन्मूलन पर बल देते हैं, वहाँ व्यक्तिगत- 
तम्पातत्ति के विरोधी सरदार पूर्ण सिंह इन संत्थाओं की पवित्रता एवं आवश्य- 
कता के प्रति निष्ठाव्यन हैं । विदाह उनके वी शक यज्ञ हैं । इस पवित्र 
#म ते सामाजिक कार्य की पूर्ति होती है | अपने निबन्ध "कनन्‍्यादान* में 
वे कहते हैं ककि " विवाह को मौन न जानो । पक्ष का खेल न करो | 
(० उुदगर्जां को बातिर इत् आर को मटियामेट न करो । कुल जगत के 
कत्याष को तोचो ।" ** उनका टुष्ठि में विवाह लोक-कल्पाण के लिये 
तहायक है । इतका वात्तविक स्म पूर्ण सिंह ने समझ्गा था । विवाह की 
व्यवस्था भारतीय मनाषियों ने स्तमाज के हित के लिए किया था | 
इतका उद्देश्य संकुचित पौनत्ाप्ति एवं वैपाक्तिक सुब्र सुविधा कदापि नहीं 
था | इतके कुल्सित सम की देखकर हा शायद आध्युनिक युग में वै-ाञनिक 
तमराज्वादी इत तैत्था के विरोधी हो गये हैं | किन्तु अपने वास्तविक 
व्वस्म में पह निश्चय ही मानवता के लिए हहितकर हैं । इसकी पवित्रता 


का तरदार पूर्ण सिंह ने निश्चय ही अनुभव किया था । 
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णौकिक एवं ग््माजिक क्रार्पों के प्रात निष्िक्प होने पर तप आदि 
भी व्यर्थ है । इस मान्यता के ता4 करदार पूर्ष सिंह ने अपने विदारों ओ 
नया रुप दिया है । ” आधारण की त्म्पता" नामक अपने निषन्ध में उन्होंने 
ऊंहा है-* तारागणों को देखते-देखे भ्गरतव्े अब समुद्र में गिरा। कि गिराया । 
एक कदम और, और घधम ते नीचे । कारण केवन पही है कि पह अपने अहठ 
त्वप्न में देवता रहा ह और निश्चय करता रहा है कि मैं रोटी के बिना 
जी तकता हूँ, हवा में पद्मातन जमा तकता हूँ, पृथ्वी ते अपना आतन 
उठा तकता हूँ | पदि अब भी इतकी निद्रा न छुली तो बेघड़क बंद. फूँक दो । 
कुच का घड़ि पाल बजा दो | $ह दो, भारतवातियों का इत अततार संत्तार 
ते कूच हुआ ।"*+ इन विचारों पर स्वामी रामतीर्थ के विचारों की स्पष्ट 
छाप है और इतीनलिए ये विचार वेटान्त के ताथ ही तमाजवाद के भी समीप 
हैं | पारतौकिक तत्ताओं की साथना ते अच्छी है, लौकिक सत्ताओं की साधना। 
पपौँकि पहला दूसरे को पूर्वमान्यता के सर्म में स्वीकार करके ही आगे बदृता 
है | त्वामी रामतीथ ने जित व्यावहारिक -वेदान्त की स्थापना की थी 
और जिसे उन्होंने तमाजवाद का उच्चतम रुप कहा था , तरदार पूर्ण सिंह 


के लेखों में उनका पूर्ण निर्वाह किप्रा गया है । 


दान, तप इत्पाटि वेटान्त के म॒ल्याँ की उन्‍होंने नपी व्यात्पा 
की है | परम्परागत स्प मैं ये अत्यन्त विकृत हो कल थे । इन मुल्यों को 


तच्चे र्म में पहचानना और जग स्थापित करना आवश्यक है ॥ स्वर्ग एवं 


कक श ईँ कि क्र 


पं हू 
ईइलर' दी प्राप्ति के उप्रय के दाम औन्या 746 + |; २ के +उका या 
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गई रोटी का दान केवल इसालिय करना कि इससे पुण्य मिलेगा, वात्तव 

में पापकर्म है | इस प्रकार के भुलावे में आना कि इससे स्वर्ग प्राप्त होगा , 
अपने की धोडा देना है | "पवित्रता" नामक अपने निबन्ध में उन्होंने कहा 
है-* स्व और ईश्वर को अपने तांबे और वाँदी के र्मपों और सोने के 
४लरों ते खरीदने इधर-उधर मत भागों । भूखे मर रहे हो, खुठ खाओ 
भीैर अपने बाल-बच्चों को खिलाओ और १8 काल के किये चुप हो जाओ । 
अपने बच्चों को विद्यादान दो, बाद्ध दान दो, पही तुम्हारा और पही 
इगवर का स्वर्ग है ।" *? उनके विचार परम्परा के स्थान पर आधुनिकता 
की स्थापना करते हुए दिवाई पड़ते हैं | वे आधुनिक मूल्यों के प्रति सके:ट 
दिखाई पड़ते हैं । 


दान की इस व्याख्या का तात्पर्य यह कदापि नहीं है कि पूर्ण- 
पतिंह स्वाथवादी ये ॥ ऐसा समन्नना नातमक्ञी होगी । वास्तव में इसका 
व्यापक अ५ लैना चाहिए | उनदा तात्पर्यही कि दान और त्याग का 
उद्ेषय मानवता की सेवा होना चाहिए, स्वर्ग अथवा ईगवर की प्राप्ति 
नहीं । मानव-क ल्याण के लि किया गया दान और तप उचित है, स्वर 
प्राप्ति के लिप दिया गया दान एक और तो दान-कर्ता के स्वभाव को 
टूषित करता है और दूसरी ओर स्वग के ठेकेदारों के घिलास का ताधन 
बनता है । धर्म संघों के नाम पर सामाजिक अत्याचारों को बढ़ावा 


देना दान, तप इत्पादि को भी ठूृष्थित कर देता है । 
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परदार पूष पतेंह के लेयों में नारी-पुरुष समानताकी बात अनेक 
बार आयी है | पह भी >्वामी रामतीथ एवं उनके व्यावहारिक वेदानत 
का ही प्रभाव था । नारी उद्धार की बात करते हुए तरदार जी ने अपने 
निबन्धी में विश्वेष जोर इत ओर दिया है कि कोई मेद-भाव मात्र इस कारपं 
नहीं रखा जाना धाहिए एक अप्कुक जारी है और अमुक पुरुष । गुण-अवगुण 
टोनों में हो तकते हैं । *पदित्ता* नामक अपने लेख में उन्होंने कहा है-* जरा 
अपने भरीर को देखी, जर। थ४ के अरीर को देखो, जरा अंकर भगवान के 
रूप कौ देबो, जरा ष्डै-ब्डे महात्माओं के इरीर को देखो, परदि पे अरीर 
पात्र हैं, तब उनवी माता का अरीर किस लिये अपवित्र मान लिया । 
पद्दि इन सबकी पीताम्बर पहनाएंँ पूजते हो, तब वैराग्य और त्याग में 
मण्त लोग भला इनकी माताओं को, इनकी बहनों को, इनकी कन्याओं की 
दर्यों नग्न कर रहे हो ।" *” पाझुण्डी धर्मापदेश्वकों के विरुद्ध पह कहु आलोचना 
है । गुष दोष तो सर्वत्र च्यगप्त है | केवल नारी में ही इन्हें क्यों देखा 


जाय । नर-नारी की पत्मानता समाजवाद के आदठई के अत्यन्त निकट है ॥ 


नारी उद्घार के प्रात भविष्यवाषी भी उन्होंने की है| जब 
तक समानता का ल्तर उन्हें नहीं मिला, तब तक मानवता का कल्पाण 
नहीं हो तकता, देभ एवं सम्राज को उन्‍नाति नहीं हो सकती ।"परविनता * में 
हां उन्होंने कहा है” जब तक आर्यकन्पा इस ठेश्व के घरों और दिलों पर 


राज्य नहीं करती, तब तक इत देश में पवित्रता नहीं आती ॥ जब तक 
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दे। में पाविनतानहीं आजोी, 0ब तक बल नहीं आता । बअ्रदममघर्य का प्राचीन 
अ।दर्श मुब नहाँ दिबलाता, दे॥ में पितित्रतालाने का ऐ मगवनच ।अब तो 
पहला तंस्कार भारत कन्या को राज्यातितक देना है ।**/ इन गाबयों में 
छिपा समानता का आदई उन्हें वेदान्त और तमाजवाद के आदर्श के समकध् 


नाकर उड़ा कर देता है । 


समताएवं प्रेम जैते उच्चतर मानव-मुल्याँ को पूर्ण सिंह ने पहयाना 
था । उन्हें इनकी उपयोगिता का शान था | मनुष्य केवल जैविक एवं 
नौतिक-मल्पों के ताथ जीवित नहीं रह सकता । इनसे बदढुकर वुछ प्राप्त 
करने की उत्कट अभिलादबोा उतमें बनी रहती है | तर्वाच्च मुल्‍्प की प्राप्ति 
अगर तामान्पतपा उत्तका उद्येषय न भी हो तो निरन्तर उन्नयन तो अवश्य 
हो है । रेसे एक लोक की कल्पना तरदार जी ने अपने निबन्ध में की 
है, जहाँ इन उच्चतर मुल्यों का त्ाम्राज्य होता है और मानव को मान- 
पता ते च्युत करने वाले तत्वों का वहाँ अभाव होता है । “ आच्रष की 
तम्पता* नामक लेक में उन्होंने कहा है-” उततमें न शारीरिक झग्डै हैं, 
न मानसिक, न आध्यात्मिक । न उत्तम विद्रोह है, न जंग ही का नामौ> 
निश्वान है और न वहाँ कोई ऊँचा है, न नीचा । न कोई वहाँ धनवान 
है और न कोड वहाँ निधर्न । वहाँ प्रकृति का नाम नहीं, वहाँ तो 
प्रेम और एकता का अबवण्ड राज्य रहता है ।"*१ पह आदर्श भने ही 
परमार्थ का विवरण हो, फिर भी यह व्यवहार हेतु "तमानता* के मुल्य 


की सृष्टिट अवष्ध करता है । 
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तमता का पह विचित्र चित्रण निपरचध हो त्वामी रामतीथ के प्रभाव 
के परिषाम है | इसमें शक और तो वेटान्त सम्मत अभ्ैद झलकताहै और 
टूसतरी और तमाजवाद काशदर्श रूप | तमाजवादी त्तमाज का आदरई॥। 
पही है कि ऊँचा -नीया, भिधन-घनव।न का मैट त्माप्त हो जाय । 
समस्त विरोधों ते राहित तमाज का पह आदर रुप तरदार पूर्ण सिंह के 


लैकों भें भी प्रकट होता है । 


किन्तु समाजवाद और वेैदा त में एक महत्वपूर्ण अन्तर है । जहाँ 
तमाजवादी द्वत्त स्थिति को विट्टरोट् एवं क्रान्ति द्वारा लाने की बात करते 
हैं, वहाँ वेटान्त मेंमानव गुणों के विकास के द्वारा इसे लाने की बात कही रई 
हैं । यदि प्रत्येक 'लर्यापत क्रियाशील हो तो तमानता की संभावना स्वप्मेव 
बट जाती है | पुनाच ठान एवं त्याग का वात्तविक रुप वि तम्झा लिप। जाय 
और तदनुतार इनका पालन टो तके, तो निशभचय ही तमानता का राज्य 


स्थापित ही सकता है । 


पह तत्य है कि इन आद्शोंँ की प्राप्ति इतना सरल नहीं है, 
किन्तु इतका तात्पय यह नहीं है कि ये मृल्यहीनहैं । भविष्य के प्रति 
आशभावाच् होकर ही जीवन की सुश्री बनाथा जा सकता है और इसी 
क्‍लिए यह भी आशा करना कि मनुष्य में ये सदगुष िकतित होंगे, व्यय 
नहीं है । अस्तु स्वामी रामतीर्थ और उनके आदर्श व्याख्याकार सरदार 
पूर्ण सिंह के इन विचारों को व्यवहार में लाकर मानवता की सेवा की जा 
सकती है | तमाज में व्याप्त अनेदादिया उसमासताएओं को समाणा ह+ 


उत्ते तुदी शव सम्पन्न बनाया जा सकता है । 


| (0० 


| [० 


।5« 


| ५ 
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।7-« 
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स्वामी रामतीर्थ- इन बुद्दत आफ गाड़ रियलाइजेशन-स्वामी रामतीर्थ 
प्रकाशन लीग, लखनऊ ॥भारत॥। ॥950 झरुण्ड 6 पृ0 ।67 

वही, छण्ड 7 पृ0 72 

वही, उण्ड & पृ0 67 

वही, पृ० ॥68 

वही,, पृ0 ॥68 

वही, पृ0 ॥69 

वही, पृ0 ॥69-70 

वहो, पृ0 ।॥70 

वही, उढण्ड 7 पृ0 6५ 

वही, छण्ड & प0॥7। 

पं0डजनाथ क्षर्मा- स्वामी राम । हिज लाइफ एण्ड लिगेसी, स्वामी 
राग्मतीर्थ प्रकाशन लीग, लखनऊ ॥मारत॥ ।१56 पृष्ठ 605-60% 
द्रष्टट्प, वही, पृ० 60॥-602 

स्वामी राम तीर्थ, उपारिउद्ठत ग्रन्थ, उण्ड + पृ0 ॥68 

वही, रुण्ड 7 पृ0 ॥77 द 

पं0 बजनाथ भर्मा, उपरिउदृष्ठत ग्रन्थ, पुृ० 60५ 

स्वामी रामतीथ, उपरिउद्ध्ठत ज्ान्‍न्ध, रण्ड 6, पृ० ॥75 

वही, पू0 ॥75 


वही, पृ0 ॥75 


८ 2० 


22« 


2५० 


25« 


26 «- 


27« 


209०“ 
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पं0 इंजनाथ शर्गा, उपरिउद्ध्ठत उ्ान्‍्ध, पृष्ठ 605 

ग6 प्रभात झात्ती-" सरदार पूर्ण सिंह अध्यापक के निर्बंध"; कौशाम्बी 
प्रकाशन, दारागंज, इलाहाबाद, से0० 2020 घवि0प0 ॥7 

वही, पृ0 ५2 | 

वही, पृ0 ।॥2५ 

वही, पृ0 87 

वही, पृ0 ॥24 

वही, पृ० ॥।2 

वही, पृ0 ।॥0+%-5 

वही, पृ० ॥07 


वही, पृ0 ।5॥ 
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ग्री ऋआधदिन्ट 


शाम» पहु.+। कु+ पता पटल» पुल पता पुशाना सकल पुन बहुत शुल्क 


भश्री अरविन्द बीतवीं झशताब्दी के प्रमुख महापुरुषों में माने जाते हैं । 
वैदान्त परम्परा के विद्यारकों में इनका नाम 3ग्राग्ण्य हैं ॥ इनके “समग्र 
अड्रैतववाद" ! में अन्य ठाभनिक विवेचनाओं के ताथ समाज श्वँ उसके वविकात्त 
का चित्र भी दिखाई पड़ता है । इत स्थल पर हमारा उद्देश्य उनके 
तामाजिक विदच्यारों की विवेचना ही है | वेदान्त-परम्पराके अचुत्प ही 
अपने राजनैतिक एवं सामाजिक विदयारों शो भी श्री ऋविन्द ने प्रतिपादित 
पिया है | यही कारण है कि उनकी तत्वमीमाता के ताथ-ता५ उनके 
सामाजिक एवं राजनैतिक टदर्षघन में भी पेशन-पत्ता की प्रधानता निर्विवाद 
रूप ते टृष्ि ट गौचर होती है । * वास्तव में वही चेहन सत्ता उनके सम्पूर्ण 


दर्शन को तंत्र की भाँति रंथि हुए हैं । 


श्री अरविन्द के तमग़ा अद्वैतवाद में लौकिक एवं पारलौकिक ,मौतिक 
एवं आध्यात्मिक तथा शारीरिक एवं आत्मिक तत्वों का विधिवत समायोजन 
दिखाई पड़ताहै । "उनके दर्शन में साच्चिदानन्द के संग्रात्यप के सम में वैदान्त 
की परम सत्ता तथा विकातात्मक सिद्धान्त में जडू एवं जीवन की तमुरचित 
स्थान प्राप्त है ।"? "परधपि वे ज्डू श्व॑ चेतन के तामांजल्य के पश्चधर हैं, 
एफ भी उनके विचार में मौतिकवाद कभी भी मनुष्य के लिये अन्तिम तत्व 
नहीं हो त्कता, क्योंकि यह आध्यात्त्मिक गतिप्लीलता ते रहित है ।"* 


इन वियारों का स्पष्ट अर्थ पह है कि सामाजिक वियारों के छ्लन्न में भी वे 


आध्यात्मिकता को प्रधानता देते हैं । यही जड्ू जगतु ऊे साथ चैतन्य के 
तमायोजन का अर्थ है । दिन्‍तु यह अरविन्द के दर्शन में तरलता ते तंमव 
इतालिय दिखाई पड़ता है, क्योंकि वे विकास को स्वीकार करते हैं और इत्त 
विकात में जड एवं चेतन का आत्यॉन्‍तिक मेंद समाप्त हो जाता है । ये दौनों 
ही विकास की प्रक्रिया को दो स्थितियों के रूप में चिजित किये गधे हैं । 


तत्य तो पह है कि वही साच्यिदानन्द जड़ एवं चेतन तबकाआाध्ार है । 


ध्री अराविन्द आघुनिक सामाजिक विचारों ते न केवल परिचित 
के, अपितु उनमें ते कुछ ने उन्हें प्रभावित भी किया था । ” अठार हवीं और 
उन्‍नीतसवीं प्ताब्दी के पोरप में व्याप्त धर्म-निरपेक्षावादी विचारों 
तथा तामाजिक एवं राज्नैतिक बैंन में मानवतावादी तथा तह्््षुतान्वादी 
विचारों ते वे अत्यधिक प्रभावित थे । *? इन प्रवृतत्तियों के पीछ भरी 
अरविन्द को मानवत्वातंद्रव दी मावना दिवाई पड़ती है | यह स्वतंता 
घेतन की ओर संकेत करती है । इस पुग में शान्ति की ओर ब्दृती हुई 
प्रवात्ति को भी श्री ऋविन्द ने आध्यात्मिकता की और विकत्त काएक 
चरष माना है । झ्ान्ति की ध्यापना और युद्धों के विराम की सतत मांग 
मनुश्य के अभौतिकतावादी प्रत्ाल्त का धौतक है | धमनिरपेक्रतावाद को वे 
उपनिषृदी प तृष्टटिमीमांसा के अन्न एवं प्राणमय कोओओं के ताथ जोड़ते हैं ॥* 
अरविन्द का दर्मन समा टन है, इसलिग सामाजिक एवं लोक तंबंधी वियारों 
का प्रतिपादन उनके लिये अनिवार्य था, क्योंकि लौकिक विचारों ते रहित 
टरईन तम्नग़ा नहीं हो सकता । इसी दृष्टि ते उन्होंने बौद्ध मत एवें शाॉकर देदान्त 


को घिवाताली कहकर उनका कण्डन भो किया हैं | उनकी दुष्ट में ये 


दर्गन भारत को ज्ञामाजिक एवं राजनैतिक टुर्देशा के ये उत्तरदायी हैं "।* 
प्र्धाप उनकापह कथन पूर्षत: सत्य नहीं है, क्‍्यों++ बौद्ध दर्शन में जहाँ छक 
ओर पोगाचार विशनवाद और माध्यमिक क्रृून्यवाद हैं, जो विवर्तवाद के 
पोषक हैं, वहीं ठूमसरी ओर तौत्रालिक और वैभाषधिक तम्प्रदाय भी हैं, जो 
भौतिक जगत को तत्य मानते हैं । इतमें भी ष्डी भ्रूल शांकर वेदान्त के प्रततग 
में हुई है । आयार्य शंकर जगदु को नितान्‍त अत्तु नहीं मानते, इसे विवर्त 
कठने का उनका शक विहिट अभिप्राय है | तमत्त व्यावहारिक आवश्यकता - 
ओं के वल्ये जख्तु को उन्होंने सत्य ही माना हैं | जक्त व्यवहारतः तत्द है, 


परमार्यत: असत, इती लिए उत्ते विर्वत कहा गया है । 


श्री अरविन्द ने धुद्ध ज़वाद और विवर्तवादी प्रत्यपवाद दौनों 
को एकांशी और अपूर्ष बताया है | "उनके तत्त्व-दर्घन में जडु और चेतन का 
तमनन्‍्वय हुआ है । वे इन दोनों की स्थिति पारमार्थिक चेतना में स्वीकार 
करते हैं ।पही उनके वस्तुवादी 3द्वैत की शिधा है | * “इस वल्त॒वादी उद्वैत 
दर्शन का तीधा विरोध विवर्तवादी +द्वैत ते ड्व ॥ तात्पव यह है कि दोनों 
ही (द्वैतववादी तिद्वा"त परमतत्व के 3द्वैत को स्वीकार करते हैं । भेद केवल 
जगद विधपक विचारों में है । श्री अरविन्द के वस्तुवादी अद्वैत की सिद्धि 
पविकातवाद के सिद्धान्त पर आधारित है । ययपि यह सल्प . हैं कि 
कोई भी तसतुवादी पिद्धान्त तच्चे अर्थां में उद्वैतवादी नहीं हो सकता, फिर 
भी श्री अरविन्द ने जगत को एक निरन्तर विकास के ताथ जौडकर उत्ते 


अद्वत परमतत्व तक उठाने का प्रयात्त अवश्य किया है । 
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तमाज-दर्शन की टूृष्टिट ते उनका पह प्रयास उनके दर्घान को और 
अधिक महत्वपूर्ण बना देता है । उनके दाशीनिक परिवेश्व में अद्वैत की सलिद्ठि 
हो तकती है या नहीं, इतते आधिक महत्वपूर्ण प्रए्न यह है कि कया वेदान्तपरक 
तामाजिक विचार सम्भव हैं? इत प्रश्न का समुच्ति स्वीकारात्मक उत्तर 
श्री ऋविन्द के दर्शन में मिलता है । उन्‍होंने अपने विचारों के म्ल्यम ते 
पह पिद्ध कर दिया है कि वेटान्त के अनेक मुल्य समाज के निर्माण में सहायक 
हैं ॥ 


इस मान्यता की पतिद्धि के लिये उन्होंने तर्वप्रथ्ण मायावाद के 
प्रयालित स्वस्म का खण्डन किया और इसे एक परिवर्तित भावात्मक स्म भी 
एदिया । अगख़ेद में माया भ्रष्द का प्रयोग भ्रक्ति के अर्थ में हुआ है । ? 
” इन्ट्रो मायाभि; पुरुस्म ईयतेः यह सिद्ध करता है कि माया का वर्षन 
इन्द्र की भक्त के स्म में किया गया है । बाद के वेंदान्त दर्नन में इस भ्रष्द 
का अभिप्राय जगतु की रचना के ताम«र्ष के रूप में होने लगा। अरविन्द ने 
माया को दैवी-श्ाक्ति के रुप में माना है, यही भ्राक्ति तम्पूर्ण विभिन्‍नताओं 
की मृष्टिट करती हैं । यह सृष्टिट वाल्तविक है । तृष्टिट के वात्तविक होने 
के कारष ही श्री अरधिन्द सामाजिक शव राजनैतिक परिवर्तन के दर्शन को 


स्वीकार करते हैं | ० 


तार्किक कत्तौटी पर हंकर का जग्वु-मिथ्पात्व का सिद्धान्त अत्यन्त 


खरा उतरा है, किन्तु इत सिद्वान्त के सामाजिक शव राजनैतिक परिषाम 
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अत्यन्त आपात्ततिजनक हैं | यह भी आरोप लगाया जाता ह कि मायावाद 
का यह आत्पन्तिक स्प भारत में इल्ला। के आगमन के बाद प्रचलित हुआ ॥!! 
किन्तु पह आध्िप असंगत है । स्वयं आचार्य शंकर इस्लाम के भारत-प्रवेष् के 

पूर्व हुए थे और मायावाद कायह सर्प तो शंकर ते पहले भी गौड़पाठ 

के "अजातिवादी” फ्तिद्वान्त में दिखाई पड़ता है | इन ऐतिहासिक तथ्यों के 
हीते हुए इस 'फिद्वान्त को इत्ताम के प्रभाव ते उत्पन्न मानना असंग्त है । 
इतना अतक्य सत्य है कि ज्ञामान्यत: जगत का भिश्चयात्व किसी भी सामा- 
जिक अध्या राजनैतिक ततिद्वान्त के लिये कौ स्थान नहीं छोड़ता, किन्तु 

इस बात का भी निराकरण इस तथ्प ते हो जाता है कि जगत व्यवहारत: 
तत्य है और तामाजिक तथा राज्नैतिक ततिद्वान्त भी व्यावहारिक जगत के 
'लिपि हो है । अत; शंकर के दर्शन में इनको सपना के लिये पर्पाप्त स्थान हैं । 
पह जगवु परिवर्त-शील है, इस बात में ग्रंकर भी विष्वात्त करते हैं । 

पयापि उन्होंने सामाजिक एवं राजनैतक दर्शन की रचना अवश्य नहीं की 

है, किन्तु उनकी इत मान्यता पर आध्वारित जो भी तामाजिक-राजनतिक 


टर्बन बनेगा, वह पारिवर्तन का दईन होगा । 


आचार्य प्ंकर ने जो टन दिया वह जग की पारमार्थिक अत्तत्यता 
पर अधिक जौर देता है । श्री अरविन्द ने छत प्रणाली में केवल इतना परिवर्तन 
किया है कि वे जगत की व्यावहारिक तत्यता पर अधिक जोर देते हैं । 


टोनों मान्यताओं में कोई मौलिक मेद नहीं हैं, भेट केवल वर्णन का है , 


न्‍् कक सकी 


जैसे आधे गिनात पानी का वणन ठो प्रकार ते किया जा झता है - 
* गगिलात पूरा भरा नहीं है", और " गिलात़ पूरा खाली नहीं है*। 


इन दोनों कानों में एक ही तथ्प काया वर्णन किया गधा है । 


आधुनिक भारतीय विद्यार॒कों में मायावाद की अंद्वेत वादी 
व्याख्या का कण्डन इस कारण हुआ है, पर्योकि इत घुग पर भौतिकवाद 
की ओर उन्मुख पाश्वात्य तभ्यताका प्रभ्गव भारतीय तमाज पर बहुत 
अधिक पष्ठा है । | पराश्चाक्ष्य तमभ्पता ने अपनी वैज्ञानिक-प्रगति के द्वारा 
पह सिद्ध कर दिया है कि जगत तत्य है । इती कारण आधुनिक भारतीय 
विद्यारकों ने भी जगत के मिथ्यात्व को अल्वीकार कर दिया । इन्हीं 
भारतीय विद्यारकों ने पह मत व्यक्त किया कि ईगवर की सेवा अतहाय, 
गरीब और शोष्षितों की तैवा ते भिन्‍न नहीं है । उपनिषदों के सिद्वान्तों 
में झवर काजगु में व्याप्त होना मिलताह और इसे आधार बनाकर 
राष्ट्रीप-कार्य एवं सामाजिक-तैदा को इससे जोड़गा गया ॥। “तामान्यत: 
भारत के राजनैतिक पतन का कारण इसी जगत मिथ्पात्ववादी मायावाद 
को माना जाता है | एन्‍्तु यह आप्षिप प्रमुखक्‍त: पाश्वात्य विद्वानों ने 
किया है । इतमें आशिक तत्य हो सकता है, किन्तु पूर्णसमेण इसे सत्य 
नहीं माना जा क्कता। प्राय: ऐसा हुआ है कि मायपावाद को समझने में 
विद्वानों ने गलती की है | जो लोग इतका उझण्डन करते हैं, वे भी जगतु 
की पारमार्थिक सतु नहीं कह सढते । आज विज्ञान ने भी विश्व को तेर- 


चना का जो सिद्वान्त टिया है, उत्मभे इते परमततु नहीं माना जाता ॥ 
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जगतु के स्वरूप की अनिश्चितता, अक्षक्‍तव्पता अन्ला अनिर्ववनी यताका 
आभात्त आज करे वैज्ञानिक सिद्दान्तों से भी होता है | अत: इसे परमार्थत: 
सत्‌ मानना असंगत है ।॥ 


श्री ऋविन्‍्द ने जगतु को तत्‌ कहा है और इतके आधार पर 
दाजनैतिक एवं सामाजिक दर्गन भी दिया है, किन्तु उनका यह दर्गन भी 
ज्षकत्‌ु को तोपेश्प विकात में संलग्न मानता हैं, और इत विकात का ल्ूप 
पारमर्धिक परम-चेतना की प्राप्ति है । उन्‍होंने इत्त परमतत्‌ु और जगत के 
बीच विकास की कुछ और स्थितियों को स्वीकार किया है, इनसे ततु और 
पमिथ्पा के बीच की रिक्तता समाप्त हो जाती है | इस परम चेतना को 
श्री अरधिन्द ने परमन ॥तुपरमाइन्ड॥ कहा है । श्री ऋरधिन्द के सामाजिक 
तथ्या दाजमातिक दर्शन में भी छत धिवार का महत्वपूर्ण स्थान है, इते दाणनी- 
पतिक जीवन और राष्ट्र ढी उन्‍नति में भी उपयोगी माना गया है ॥ 
ब्री अरविन्द ने तो यहाँ तक कहा है कि पह विचार प्रशासन और हरकारों 


की तृष्ि ठ और संहार करता है । * 


श्री. अरविन्द के मन में राष्ट्रीय भावना कुठ-कुट कर भरी थी । 
" दे प्रजातांच्िक सरकार के पक्थधर थे और पूर्ण राष्ट्रीप स्वतंत्रता उनका 
राजनीतिक आदर्श था ।' 3 उनके इन विचारों में वेदान्त दर्गन ढ़ी छाप 
टियाई पड़ती है । स्वतंत्रता हे प्रात्ति उनकी तीज अभिलाधा मुक्ति के प्र॒त्पय 
का स्मरण दि लाती है । व्यक्त के अधिकारों की तुरक्षा के दे पक्षधर थे और 
इती लिए उन्होंने प्रजातांत्रिक तरकार को अपना आद्यग माना । उनकी 


राष्ट्रीय चेतना में वेदान्त के तत्वों का तमावेश इस तथ्यकी भी पुष्टिट 
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करता है कि वे दान्त दर्घन त्माज ते अलग हटा हुआ दर्रन नहीं है । 

व्यक्ति और समाज का अनिव्रा4 सम्बन्ध है | * राष्ट्रीप भावना के ताथ 
वेटान्तदन का तमनन्‍वपय करके उन्‍होंने अपने राज्मैतिक एवं तामाजिक 
पविदारों कौ त््प पिया । स्वराज वी चर्चा उत्ते नहीं ला तकती । स्वराज्य 
दो जीने से हो. वह आने को बाध्य होगी. ।*!९ उनके ये कथन स्वराज्य 


के सच्चे अथ को प्रउ्ट करते हैं । 


मानव एकता के आददश्न के स्म में श्री अरधिन्‍न्द ने विश्व-श्कता के 
आदर को ल्वीकार किया है । डाएवो0पीएवर्मा ने कहा है कि " उनके 
अनुत्तार राष्ट्रीय ताम्राज्यवाद और राष्ट्रीप अभिमान की भावनाएं मानव 
एकता के लिप हानिकारक है ।" राष्ट्रीय जीवन को दो स्तरों में 
पिभाजित करने का घिचार भ्री अरविन्द ने दिया है | प्रथम स्तर राष्ट्र- 
एकीकरण और टुद्वीकरष के लिये होता है, द्वितीय ऐेंतर पर जब वह तुदृदृ 
इकाई बन जाता है, तब इकाई के रुप में अपनी सत्ता को कायम रफते हुए 
उत्ते अन्तर्राष्ट्रीयता के लिये स्थान छोड़ देना चाहिए। इत स्थिति की 
तुलना करते हुए उन्होंने कहा है कि * यह व्से ही संभव है, जैते व्य्धित 


अपना स्थान परिवार मेँ, परिवार वर्ग में और वर राष्ट्र में रखता है ।” 


श्री अऋविन्द व्यक्त की सवतंत्रता के पक्चर्धर ०, इसी कारण समष्टिट 


में व्यष्टि को समाहित करते हुए भी वे व्यष्टित्व कौ मुरधित रखने के लिए 


कहते हैं | |न्‍्तु उन सामाजिक एवं राजैतिक विचारों का सर्वाच्च लक्ष्य 
मानव जाति की तात्विक एकता ही थी । 7 पह तातत्विक एण्ता का 
फिद्दान्तवेदान्त ठर्शन के अमद प्रत्यय का र्पान्तरण है । इत कप्नन में पह 
मान्यता अन्तार्निीहित है शक तत्तत; सब एक हैं | " सर्वर्शात्यदं ब्रह्म" और 
* नेह नानात्ति किचन" के आपनिषादिक आठ की झलक इतसिद्वान्त में 
पदिश्ाई पड़ती है । भैद व्यावहारिक हैं परमार्षत: अमद ही सत्प है । 


पह बात भी श्री अरविन्द के विद्यारों में छिपी है । 


श्री अरविन्द ताम्राज्यवाठके विरोधी ये । इस विरोध काकारण 
उनकी उत्डृष्ट राष्ट्रीपता की भावना थी । इसी कारण उन्होंने पुरौप 
की तामझ्राज्यवादी प्रव॒तत्तियों का भी विरोध किया | *? त्ताज्नाज्यवाद 
पूंजीवाद की ही विक्कत्तित अवस्था है । यधपि ताम्राज्पवाद का चिरोध 
तमाजवाद की «गपना का बोतक है, फन्‍तु भी अरविन्द ने इतकातिरोध 
उन आछारों पर नहीं किया , जिन आधारों पर माक्स और लेनिन ने किया 
था । इससमत्या के प्रति उनका टृष्टिटकौष मनोवैश्शनिक और राजनैतिक 
था | श्रो ऋविन्द के अनुसार ताप्लाज्य केवल राजनैतिक इकाइपोँ का नाम 
है, इतमैवाल्तविक तत्ता नहीं होती ।*! अपनी इत बात कौ सिद्ध 
करने के तलिध उन्‍होंने आए्िट्रिपा और हंगरी के ताझ्राज्यों का उठाहरण 
दिया ह । ताज्नाज्यवाद वाहूतव में राष्ट्रीय अहंकार के आक्रामक घिकात 


का नाम है । प्रथम विश्व युद्ध जमनी के कठोर ताज्राज्यवाद और इंगनैण्ड 
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के उदार ताम्नाज्यवाद के बीच ल्डागा गया । म्राज्नाज्यवादी पुद्टों का 
विरोध श्री ऋरधिन्द ने मानव-एकताके लिपि किया है | ययपि यह 
पारिभाषिद अं में समाजवाद नहीं है, क्‍योंकि केवल मानव-एकता ते समाज- 
वाद का सम्पूर्ण अर्थ नहीं मिगामित होता, फिर भी पह रेसा सामाजिक 
विचार है, जितके द्वारा मानव-जाति को समाजवाद ते मिलने वाले मुल्पों 


फी अपेक्षा उच्चतर मूल्य प्राप्त हो ख़कते हैं | 


मानव-एकता के आदर्श स्वस्प की स्थापना के लिए श्री अरविन्द 
राष्ट्रीपता को एक क्रम के रूम में उचित मानते हैं । व्याक्ति परिवार में 
परिवार त्ञामाजिक वर्ग में और त्ञामाजिक -वर राष्ट्र में समाहित होते हैं । 
* पजत प्रकार व्यक्ति काअस्तित्व परिवार में, परिवार का अल्तित्व 
सामाजिक वर्ग में , तामाजिक वर का अत्तित्व राष्ट्र में त्माहित होने 
पर भी बना रहताहै, उत्ती प्रकार तम्पूण मानवताअथवा अन्तरष्ट्रीयता 
में समाहित होकर भी विभिन्‍न राष्ट्रों का अच्तित्व बना रहता है । 
श्री. अरविन्द राष्ट्रीपता के संकुचित आर के पोषक नहीं थे, उन्होंने संदेव 
मानव मात्र की एकता का ही पक्ष लिपा । "*< श्री अरधिन्द ने कहा है 
कि " हमारा देश्मैक्ति काआदर्ष प्रेम और श्राठृत्व पर आधारित है, जो 


राष्ट्र की एकता के परे मम्पूर्ष मानवता की एकता ढ़ो देखता है । " 


श्री अरविन्द के ये विचार महात्मा गांधी के विचारों के समतुल्प 


हैं । गांधी जी राष्ट्रीप-एकताऔर राष्ट्रीय-स्वतंत्रताको विकास के क्रम 
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में एक त्थिति विशेष के रस्म में स्वाकार करते ये । भारतीय स्वतंत्रता को 
उन्होंने त्ताध्य कवी नहीं समझा । वे इसे मानव-क व्य|ण का ताधन मानते 
रहे । इसको आवश्पकता को साधन के र्म में स्वीकार करते ये । पूरोप में 
ऐसे हा पिदयारों का प्रतिपादन जर्मनी के मानवतावादी विदचारकों ने किपा 
हैं । इस प्रसंग में विशेष सर्प ते मैजिनी का नाम उल्लेशनीय है | मैजिनी भी 


राष्,्रीपता को अन्तरण्थ्रीयता के विकात का एकचरण मानता है । ** 


अन्तरष्ट्रीयता के विकास के कुछ अप्तफल प्रयात्तों की चर्चा भी 
थ्रीी अरविन्द ने इत प्रसंग में का है । रेते प्रयातों में प्रमुख रुप ते उल्लेयम 
पतिकन्दर का आक्रमण था, जो अन्तराष्ट्रीयता के विकास में असफल रहा । 
इतका प्रमख कारण राष्ट्रीपता के विकात के बिना अन्तरष्ट्रीयता के विकात 
का प्रयात्त था । वास्तव में पह विकात् तीन चरणों में पूरा होता ह । 
इसके विकास का प्रथ्म चरण ॥8वीं प्रताब्दी का उत्तराद था, और इसका 
एक अत्पष्ट र्प फ्रांस की क्रान्ति के काल में दिखाई पडता है । द्वितीय 
चरण में इसका संबंध ।9वीं झती के उभरते हुए समाजवाद और अराजकतावाठ 
के आद्भो के ताथ हुआ । विकास के इस द्वितीय चरण में अन्तराष्ट्रीय- 
तावाद का स्वस्थ काफी निछ॑र चुका था, किन्‍तु इस काल तक भी यह केवल 
बुद्धिजी वियों के विचारों तक त्तीमित रहा। इतका तृतीय चरण प्रथम विश्व- 
पुद्ध की समाप्ति के ताथ भुरू होता है । प्रथम विश्वपुद्ध में अनेक ऐसी 


इक्तियाँ उररकर सामने आई जो समत्त चिषवव की एकताके पक में सहायक 
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बनी । उमन-तात्जाज्यवाटी नीति का उन्मूलन, छस की बोल्लोविक क्रान्ति 
का स्वतंत्र राष्ट्रीयता का नारा इन शक्तियां में प्रमुब के । दम परित्थितियाँ 
में विश्व-एकता का तृतीय रण विकसित हुआ, जिसके फलस्वरूप आज भी 

इस ठिश्वा में अनेक प्रपत्न किये जा रहे हैं । *? 


मानव एकता के तीन सम्भव मा हैं | प्रथम विकल्य के हम में 
बेन्ट्रीय विश्व-राज्य ढी कन्वना की गयी है, किन्तु श्री अरविन्द इसका 
उण्डन करते हैं, क्योकि यह परांचिक होने के कारण राष्ट्रों की स्वायत्त- 
भाधना को तमाप्त ढर देता है | द्वितीय विकत्व शतक्त संघीय व्यवत्था 
के छप में तश्चाया गया है, किन्तु यह भी राष्ट्रों ढी' वैविध्यपूर्ष आत्मा- 
भिव्यक्ति के लिप बाधक है | तृतीय विकत्व निर्बल संगठन के रुस में 
तुझाया गया, जितमें घिमिन्न राष्ट्रों की विक्षिटता तुरक्नित रहती है, 
किन्तु यह भी स्थायी वृष्वत्था नहीँ हो सकती, क्योंकि निबन होने के 
कारण इसके विघटन दढी' तंभावना बनी रहती है | श्री अरधिन्‍न्द इत तमत्पा 
के निदान के लियि मानवता के आध्यात्मिक छम को साधन बनाते हैं । 


पही ध॑र्म मानव-एकता को ठोस आधार प्रदान कर सकता है | ** : 


पविश्व-एकता की क््थापना को श्री अऋरिम्ट चार अर्तों पर 
आधारित मानते हैं । 2” प्रथम राजनैतिक समत्याओं को सुलझाने के (लिए 
युद्ध के ताधन के रूप में प्रयोग की पूर्ण रूप से समाषित । द्वितीय तभी मनुष्यों कौ 


]00 


आत्मप्रति०्ठा के अधिकार की प्रा्ति | तृतीय लोगों के आ4ि+-जीवन 
को परत्पर सहयोग के माध्पम ते व्यवात्थित करना और चतु4 मानवता 

के धर्म का, जो विश्व-ए>ताका मौन लक मनौवैज्ञानिक आधार है, पालन 
और प्रचार । इन भ्र्तों के आधार पर विश्व-श्कताकी स्थ्यपनातंभव है । 


पह स्थापना बलपूर्वक नहीं की जाती , इत्ता लश स्थायी होगी । 


श्री अरविन्द के इन विचारों पर वेदान्त ठश्नन का स्प०्ड प्रभाव 
दिखाई पड़ता ह । वेदान्त के अग्रद और 3द्वैत के तंप्रत्यय का विकात पहाँ 
तमता और एकता के रूप में हुआ है । आध्यात्त्मिक म्रुल्यों को सामाजिक 
मृ तयोँ 3 स्म में परिवर्तित करने पर उनके स्वस्य में इतना परिवर्तन स्वभावतः 
आ जाता है । विश्व-एक्ता की कह्बना की उत्पत्ति ययपि प्ररोपीय 
मात्ति*क ते मानी जाती है, किन्तु जित रुप में वह श्री अरविन्द के 
चाहे में दिखाई पड़ती है, वह वेदान्त दरईन के प्रभाव ते ही है । “* 
मानवताऔर मानव मात्र की एकक्‍ताकी सब्ते बड़ी देन पह है कि इससे 


पदिश्व में मानव के अस्तित्व और उत्तके महत्व का पता चलता है ॥ 


आधुनिक पुग में इसका विकात इस स्तर तक हुआहै कि इतने विश्व 
त॑यालनके लिप द्ववर के महत्व कौ भी तमाप्त कर दिया है । आज मानवता- 
बाद का पह तामाजिक-टृण्टिकोष जीवन की स्वतंत्रविधा के रुप में माना 
जाता है । छत्तके पलतल्वरूप मानव सृष्टिट का केन्द्र बन गया है | श्री अऋविन्द 


मानवता को ठीक उत्ती 3४ भें नहाँ मानते जिस आय में पापचात्य विदारकों ने 
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माना है । उनके अनुत्तार" मानवतारहस्पमय, आध्यात्मिक, सर्वीनिधन्ता 


तत्ताको सर्वव्यापकता का ज्ञान प्राप्त करने का सर्वोत्तम ताधन है ।"*? 


मानवता कायह संप्रत्यप श्री अरविन्द के समग्र अद्वैतववाद कः 
प्रतिबिम्ष है | इसे वे झ्ववर की अनुभूति का वातल्तविक ताधन मानते हैं । 
मानवतावाद मानव के आत्तित्व को अधिक महत्वपूर्ष मानता है । अत्त अर 
में पह तमाजवाद का वि'रोधी प्रतीत होता है । किन्तु इसके द्वारा दी 
गपी तमाज व्यवत्था मानवर<हित के प्रति तमाजवाठ कीभेक्षा अधिक 
उन्मुष है । पुनमच" मानव” का अथ व्यष्टिटगत नहों अपितु समष्टटिगत है । 
दोनों ही व्यवत्थाएं समता के आदर को त्वीकार करती हैं, अत: इनकी 
भामाजिक उपयोग्तिा के आधार पर इन्हें समान भी माना जाता है । 
भ्री ऋधिन्द का मानव-एकता का आदर समाजवाद के आदर ते 


उच्क्तर है । 


श्री अरविन्द तमाजवाद के विषय में कुछ नये विचार प्रम्तुत करते 
हैं । वे त्माजवाद को राज्य-भ्रक्ति के औ में मानते हैं और इसी रूप मेँ 
उत्तकी आलोचना भी करते हैं । उनकी मान्यता है कि राज्य का सिद्धान्त 
अनिवार्यत: शकक्‍स्पता, निरयंग्रर और यांत्रिकीकर्॒ष क्री ओर ब्दृताहै, जिसका 
अपरिहार्य ल्रक््य _्माजवाट है । वे राजनैतिक और तामाव्वजक विकास हे 
प्ेत्र में अनिश्चितता को स्वीकार करते हैं, अत: तमाजवाद का उद्भंव भी 


उनऊे अनुसार कोड्ड ऐसी घटना नहीं है, जो न घटती । * यह तो 
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राज्य-प्रत्यय के बीज में मिष्टित अनविरयी परिणाम है । "2० राज्य की 
उत्पात्ति के त्राथ ही उम्में अन्तर्निहित विरोधी की भी उत्पत्ति हुई | 

राज्य को निरपेक्ष शक्ति सम्पन्न तत्ता मानकर इसके जित स्वरुप की रचना 
हुई है, उतमें अनेक नैतिक एवं बौद्धिक अवरोधीं के कारप क्रान्ति के बीज अन्त- 
निहित हैं । श्री ऋविन्द राजनैतिक एवं तामाजिकधिकात को इतिहात्र के 
विकात की प्रक्षिया के ताथ जोड़ते हैं | इस विकातल क्रम में राज्य की उत्पत्ति 
एक विष्निष्ट स्थिति के स्म्र में होती है और फिर इसमें अनेक परिवर्तन 

भी उत्त ” विकात क्रम में होते जाते हैं | श्री अरिविन्द त्रमाजवाद के आर्थिक 
एवं तामाजिक त्मता ते अत्यधिक प्रभावित थे, किन्तु वे इसके कठोर अधि- 
नायकतंत्र के विरोधी थे । त्माजवाद आपने प्रचालित र्य में व्यक्ति स्वात॑द्प 
का विरोधी है | श्री अरविन्द यह ब्वानते थे, कि " राज्य का नियंत्रण 

और निर्देश ही तमाज्वाद का मूल्तत्व है | " “' तमाजवाद के अब्तर्गत 
राज्प की ह अनन्त श्रक्ति व्यक्ति के त्ामाजिक जीवन को भी प्रभावित करती 
है । राज्य का अत्यधिक हस्तक्षेप तामाजिक जीवन को जीने पौग्य नहीं 

रहने देता । राज्य वास्तव में विभिन्‍न त्रामाजिक सेत्थाओं की अपेक्षा 

अधिक महत्वपुर्ष अवध्य है, किन्तु इतते इतना महत्व नहीं पिया जाना 

वा हिए कि जन्य तेत्थाएं निर्थक लगने लग । तमाजवाद के अन्तर्गत राज्य 

के जिम ल्वरूप की कत्यना की गयी है, वह इती प्रकार की है। 

मैक्सबेबर के विचार ते " समाजवाद तवैहारा के अधिनायकतंत्र का पश्चंधर 

न होकर राज्य कर्मचारियों के निरंकृश्न अासन का प्ंधर है ।*“4 हइत सम 


मेंगीवह पूर्वाक्‍्त दोषों ते मुक्त नहों हो पाता । 
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समाजवाट के अनतग्त ज्ाम्माजिक एवं आर्थिक जीवन मेँ तमता बनाने 
के लि श्ोणण को सम्राथ्त करने की बात कही गयी है | यह शक आठ 
के सम्र में निश्चय ही एक अच्छा सिद्वान्त है, दिन्‍्तु इतआदरईई को प्राप्त 
करने के बने पा तो प्रभुत्व तम्पन्नराज्य को ताध॑न बताया गया है या 
वर्ग-तंघष को । ये टोनों ही ताधन अनुचित है । अनुचित साधनों से कोई 
भी उत्तित ब्राध्य प्राप्त नहों होता, इताले उचित साध्य के लिए उचित 
ताधन का होनाआवश्यक है । इसके वबलर लोकतांनिक त्ाधनों को अधिक 
उचित माना गया है | ये साधन पराॉजिकता के स्थान पर म्वतंब्रता का प्रयोग 


लरते हैं और इतसे मानव को उन्मुय्त विकात् का अचत्त प्राप्त होता है । 


मारक्त के सिद्धान्त में ताम्यवाद के दो स्तर हैं | प्रथम स्तर 
पर पुरानी पुजीवादी व्यवस्था को समाप्त करने के बाद नयी आर्थिक 
एवं तामाणिक व्यवस्था को त्थापित करने के क्‍लिए शक निरंकृश राज्य की 
आवधयकता होती है । इते वह "सर्वहारा का अधिनायकतंत्र" कहता है । 
द्वितीय स्तर पर श्ीषष एतं असमानता समाप्त हो जाने के कारण राज्य 
की आवश्यकता भी तमाप्त हो जाती है और पह स्वपं विघाटित हो 
जाता है । श्री अरविन्द मावर्त के सिद्धान्त की इस दितीय स्तर की 
वास्तविकता पर संदेह करते हैं | वर्तमान सामाजिक एवं आर्थिक परित्थपितियों 
में पह तंभव नहीं लगता कि राज्यहीन ताम्पवाद का स्सी आदर्श सफल 


ही सकेगा स्सी क्रान्ति ते लेकर आज तक स्स, जमनी, हंगरी, प्रगोत्लाविया, 
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और चीन आदि देझ्ोंमें जित प्रकार के शासनों की स्थापना हुईं उनके क्रिया- 
कलापों ते और वर्तमानदघ्नक में, वि्लेबकर गोर्बाच्योव के शासनकाल में, जो 
परिवर्तन हो रहे हैं, उनसे पह और भी स्पष्ट हो जाता है कि राज्यहीन 


तमाज की माव्तवादी कल्पना केवल कक्यना है । 


श्री अरविन्द मा्क्सवाट कौ शक नपी दृष्टि ते देखते हैं । उन्होंने 
इत सिद्धान्त में कुछ रहत्पवादी और धार्मिक तथ्पों को बोजा है | जहाँ 
मात समाजवाद को ज्ञामाजिक एवं आर्थिक बौद्धिकीकरप का सिद्धान्त मानता 
था और इसे विज्ञन और तर्क पर आधारित मानता था, वहाँ श्री अरविन्द 
की मान्यता है कि पह पिद्वान्त क्रान्तिकारी रहत्यवाद को स्थ्वन देता है ।+ 
इस तंदभ में तमाजवाद की उन्होंने प्राचीन एवं मध्यकालीन यूरोप के रहस्पवादी 
पतिद्ञान्तों के सम रखा है । एक रहत्प का अँभ् देश और काल के 
अनुतार त्माजवाद के स्वरुप को बठल देता है । विश्व के विभिन्‍न तमाज- 
वादी राज्यों में एकस्पता नहीं दिब्ती | पह इत बात का प्रमाण है एक 
त्तमाज्वाद का स्वरुप किती भी देश की ऐेतिहासिक, ताँस्कृतिक और ऑर्थिक 
परम्पराओं के अनुतार बदल जाता है एक ही तिद्वान्त >्मार्क्सवांद पर 
आधारित होने पर भी * स्स के तमाज्याद'' और * चीन के तमाजवाद"* में 
मारी भेद दिबाई पड़ता है । इसका अभिप्राय पह है कि समाजवाद के ताथ 
ऐसे तथ्प जुड़े 6, जो व्यादित-निष्ठता, देशकाल-तापेक्षता तथा परम्परा कौ 


स्थान देते हैं 
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श्री अविन्द तामाजिक लोकतंत्र के विरोधी थे । इत विरोध 
का एकमाज कारण इस सिद्धान्त की द्विविधापूर्ण स्थिति है । उनका कंबन 
हैं कि * इत तिद्वान्त की अनिशचयपूर्ण नीति के कारष ही नेक देशों में 
निरंदुच्नतावाद तथा तानाशाहो का जन्म हुआ। "2? श्री ऋचिन्द तमाज- 
वाद के तमतावादी 'िद्वान्त के पछधर थे, +न्‍्तु राज्य-निरंकुतशता के सिझ्यन्त 
ते वे अत्याधिक बुब्ध थे । उन्‍होंने जित बात की कल्पना की थी कि एक 
तमय ऐस। भी आ तज्कता है, जब समाजवाद साझ्माज्यवादी नीति का 


पा लन करेगा, वह कल्यना आज ताकार हो कर दिखाई पड़ती है । आज 


त।+पवादी राज्य विश्वत्तरा पर अपने प्रभुत्व की स्थापना के लिए 
ताम्राज्यवादीननीति का पालन कर रहे हैं । स्स द्वारा हँग़ी और चेकौ- 
स्लोवायिा का दमन औरचीन द्वारा निष्वत काहनन इतका त्प७्ट उदाहरण 
है । डा0 वी0पी0वम्मा के अनुसार*वे फासीवाद के भी विरोधी थे और 
पह मानते ये कि इटली के फासीवाद में भी शक समाजवाद वी भावना 
उत्पन्न हुई थी, जो आलोकतांजिक थी, और अतमानता को आधार 
मानती थी ।९२० इन विवारोां में ऐसा दिखाई पड़ता है कि श्री अरविन्द 
तमाजवादटद को एक अल्पन्त लवींबे तिद्वान्त के सम में मानते थे, जिसे कोई 
भी ज्य दिया जा सकता है । पधपि समाजवाद अनेक सपों में दिखाई 
पड़ता है और इझतके स्वस्य में परिवर्तन भी होता है, किन्तु फिर भी 

वह इतना लचीला नहीं है कि अपने विरोधी छऊ़िद्धान्तों को भी अपने 
अन्दर समैट सके । श्री अरधिन्ट ने जिस स्प में इसका चित्रण किया है, 


वह कुछ ऐसा ही रुप है । 


तमाजवाद के भ्रविष्य की चर्चा करते हुए उन्‍होंने कहा है पक 
पह तिद्घान्त आने वाले तमय में व्यक्ति की स्वतंत्रता काविरोधी भी 
नर्टीं रहेगा | यधवपि वैर्षापतक स्वतंत्रता का तमाजवाद ते ब्यवहारत: 
विरोध है, किन्तु तैद्वान्तिक रुप से व्यक्ति की स्वतंत्रता का तमाजवाद 
ते कोई विरोध नहीं है । उन्होंने पह भी कहा है कि " वर्तमान त्माजवादी 
रापज्य तच्चे अर्थों में तमाजवादी नहीं हैं । ये केवल कठौर राज्य -तमाजवादी 
*हैं जा सकते हैं ।"“* पम्राजवाद के उप्त स्वस्म के कारण जो सबको तुबी 
और सम्पन्न देखता है, उत्तवा भविष्य उन राज्यों में अधिक उज्जवल दिखाई 
पड़ता है, जो अपेक्षाकृत अल्व विकत्तित और गरीब हैं । पह भी प्रतीत होता 
है कि समाजवादी क्रान्ति के लिए मार्क्त द्वारा वर्णित ग्थितियों में ते सभी 
आवश्यक नहीं हैं । इस बात के पर्याप्त प्रमाण हैं कि तमाजवाटी-क्राननित 
पुँजीवाद के आगमन के पूर्व भी संभव है । इससे ऐसा लगता है जते समाजवाद 
का आगमन ठीक उती मार्ग ते नहीं हो रहा है, जिस मार्ग ते उसके आगमन 
का वर्षन मार्क्त करता है | माक्स द्वारा वर्णित विधि में तमाजवाटद का 
सर्वप्रथम आगमन उन राज्यों में होना चाहिए, जो औदोगिक हृष्टिट ते विकसित 
है, किन्तु प्ररोषऔर अमेरिका के किसी भी ऐसे राज्य में, जो औधौरगिक 
पविकात्त की पूर्णता कौ प्राप्त कर चुके हैं, समाजवाद के आगमन का कोई 
लक्षय नहीं दिखाई पड़ता । ठूसरी तरफ शेसे अत्यविकातित राज्यों में, जो 
औद्योगिक विकात्त में पिछड़े हैं, समाजवाटी-क्राम्ति हुए है और इसके 


आरा तमाज्वाद की स्थापना भी हुई । स्वयं स्सी क्रान्ति भी इतका 
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अपवाद नहीं जो मार्क्त के पतिद्राम्तों पर आधारित विश्व की प्रथम समाजवाटी 
कगन्ति थी परयोकि उन टिनों सत औद्योगिक ट्राष्ट से अधिक सित स्रीतिहर देश 
ध्प | 


इन परिप्थितियों के आनोक में श्री अरधिन्द ने समाजवाद को 
एक शेसे सामाजिक सिद्धान्त के रुप में, जो सबको तृ्षी और सम्पन्न बनाता 
है, शश्निया के देशों के लिए आने वाले युग का धर्म स्वीकार किया है । 
तेमाणवाद का भविष्य पृरोपष की अपेक्षा शजिया और अफ्रीका में अधिक उज्ज्गल 
हे । इत निष्कर्थ में पह बात अन्तर्निहित है कि माक्त द्वारा वर्षित 
तमाज्वाद व्यक्ति की स्वत॑त्रता को स्थान नहीं देता है और टूतरी बात 
पह कि समाजवाद की स्थापना के लिये मार्क द्वारा वर्षित विधि शक्‍्मात्र 
विधि नहीं है और न ही वह वैज्ञानिक है | वात्तविकता यह है कि 
मानव और उतके समाज का विकात यात्रिक और नियत विधि ते नहीं 
होता । वह उधिवय-परक है और इती अच में भ्रुद्ध जह जगत के विकात ते 
भिन्‍न भी है | विकात की पात्रिक और वैज्ञानिक तिध्चि कैवल जड़ जगतु 
तक ही वैध हैं । वेतन जगत में अन्य विधि ही काय करती है और वह 
उधवयमूलक है । समकालीन पुग के प्रायः समत्त राजनैतिक सिद्वान्तों का 
श्री ऋविन्द ने बण्डन किया है | इस टृष्टिट से वे लौकतंत्र की भी आलोचना 
करते हैं, पपोंकि पह बहुमतवाट ते दूृषध्थित होता है | पूंजीवाद समाज के हितों 
की रक्षा नहीं कर पाता, अत: तदोष है | तमाजवाद प्रधपि स्मानता कौ 


पैद्वान्तिक स्प में स्वीकार करता है, किन्तु व्यावहारिक स्म में पह अतफल 


हो रहता है । डा0 वी0पी0 वर्मा के अनुस्तार शक समुचित राज्नैतिक 
व्यवत्था के रुप में उन्होंने " तमाज के आध्यात्मिक ऊ#पुत्थानको स्वीकार 
पधया है, जितमे शासन आन्‍न्त रिक होताहै और जो सच्चे आत्म-ताक्षात्कार, 


पप्रष्टिट के ताध्ात्कार, पर आध्यारित हैं ।९29 


स्वतंत्रता त्तामाजिक, राज॑मैतिक एवं तत्व-मीमातीय टुष्टियों 
ते अत्यन्त आवश्यक है । सामाईजक एवं राजनैतिक त्वतंत्रता के लिए अनिक 
आन्दोलन हुए | राजनैतिक स्वतंत्रता के ल्थि हुए आन्दोलनों में फ्रांत की 
क्यान्ति उल्लेखनीय है, जिसमें समानता और क्षातुत्व के ताथ स्वतंत्रता को 
भी एक आधार माना गया था । इस स्वतंत्रता को अनेक स्पा में परिभाषित 
किया गया है, किन्तु इतके सही स्वरुप का ज्ञान तत्वमीमांतीय स्वतेनता 
के प्रत्यप ते ही होता है | तत्वमोमांतीय स्वतंत्रता में क्तमत्त प्रकार 
के बन्धनों ते छुटकारा की बात कहो जाती है | स्वतेंनता की इस 
परिभाषा के अनुतार वेदान्त-दर्बघन का परमतत्व -ब्रद्मम ही शक मात्र स्वतंत्र 
तत्ता है | उ्वैत-वेटाम्त की मान्यताहै कि प्रप्पिक जीव तत्वत: बख्रह्मम हैं और 
वह इत परम स्वतंत्रता को प्राप्त कर सकता है | तामाजिक शत राजनैतिक 
ज। वन में परधथापि इत्त कोठि की स्वतंजता प्राप्त कर सकता असंभव है, क्‍योंकि 
तांतारिक जीवन भरीर-बंधन के ताथ होता है । किन्तु स्वतंत्रता के इस 
प्रत्यप के आलोक में व्यावहारिक स्वतंत्रता का विचार बनताहै । श्री ऋरविन्द 
रदरतंजता के इती रुप को मानते थे । सृष्टिट की पांत्रिक अनिवाशता के 


स्थ्यन पर स्वतंत्रता की वध्यापना ) ्धि स्थायी आधष्पात््मिक अनुभव ही 
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चात्तविक कारण बनता है । * इस अनिवार्यता को व्यक्तिगत जीव नहीं 

जीत तकता, इसे वही जीत सकता है, जो आध्यात्मिक पूर्णता का अनुभव 
करता हो ।"?? इन विचारों में एक बात स्पष्ट है कि स्वतंत्रता आध्या- 
गत्मकता ते ही संभव है और चूँकि सामाजिक एवं राज्नैतिक ब्ैन्र में स्वत्रता 
आवध्पक मानी जाती है, इतालिय समाज एवं राजनीति को भी आध्यात्मिकता 
काआश्रय लेना पड़ैगा । डा0 वी0पी0वर्मा की मान्यता है कि * श्री अरविन्द 
काया तब्से बड़ा पोगदान यही है कि उन्होंने धम-निरपेक्ष एवं वैज्ञानिक आधुनिक 
#इव के ये प्राचीन आध्यात्मिक स्वतेत्रता की स्थापना की है | "0 इस 
आध्यात्मिक स्वतंत्रता के बिना राजमैततिक अथवा आर्थिक स्वतंत्रता का कोई 


अं नहीं होता । अत: यह घोगठान निश्चय ही महत्वपूर्ण है । 


तत्वमीमांतीय स्वतंत्रता भारतीय विचारों मैं उत्पन्न हुई, इसके 
अनेक रुप प्राचीन भारतीय वाइ- मय में भी मिलते हैं । श्री ऋविन्द अपने 
दर्न में स्वतंत्रता के इसी रुप को विकत्तित करते हैं | किन्तु वे तामाजिक 
एव॑ राजनैतिक विचारक भी ये, अतएव उक्त स्वतंत्रता के इसी रुप ते उन्होंने 
तामार्जिक एवं राजमैतिक स्वतैत्रता को भी निगमित किया है | स्वतंत्रता 
का प्रचलित व्यवाहारिक रुप पाश्वात्य जगत, की देन है | श्री करविन्द ने 
अपने वक्‍तव्पों में कहा है" वे पाश्चात्य विवारक ये वे बाह्प स्वतंत्रता की 


डीज किये हैं । हम धरतीयाँ ने आन्तारिक स्वतंत्रता का मार बीजा है। 
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हम उनसे बाहप-स्वतंत्रता का मार्ग सीखते हैं और वे हमते आन्तरिक्ष 
स्वतंत्रता का ।** श्री ऋविन्‍न्द के स्वतंत्रता सम्बन्धी ये विचार के0ती0 
भद॒टाचार्म के स्वराज तंबंधी विचारों के तमतुल्प है । प्रो७ भद॒टाबार्य भी 
स्वराज को आन्‍न्तरिक मानते हैं, जिसका उल्वक शोध प्रबन्ध के द्वितीय खण्ड 


में किया जा चुका हैं । 


इसी आन्तरिक एवं षाहय स्वतंत्रता के अनुख्य टठो और श्रब्द 
मिलते हैं स्वराज्य और स्वाधीनता | डा0 वी0पी० वर्मा ने लिखा है- 
* वैदिक ताहित्य में स्वराज अंब्द राजनैतिक अर्थ में प्रयुक्त हुआ है, किन्तु 
उपनिषटों में इसको तत्वमीमांतीय अर्थ दिया गया है, और इसका अर्य 
होताहै, प्रवुतत्तियों और भावनाओं पर विजय प्राप्त करके देवी तामज़ाज्य 
को जीतना ।"*£ इत धब्द के अर्थाँ में पह परिवर्तन वैटिक-स्माज घर 
उपनिष्नादिक-समाज के अन्तर को स्पष्ट करता है । उपनिषद्‌ काल में इसका 
अर्थ आत्म-विजय था, जो मोध्े का पर्पायवाची है। इत्त प्रकार स्वराज 
पब्द पूर्ष-स्वातंब्य का वाचक है | स्वाधीनता काअर्थ है राजनैतिक स्वतंत्रता । 
इस प्रकार त्वाधीनता बाह्प स्वतंत्रता है । आन्तरिक स्वतंत्रता का वैेन्र 
बाह्य स्वतंत्रता के ब्ेत्र की अपेधषा अधिक विस्तृत होता है । दाईमनिक ऊ। 
में तो बाहप स्वतंत्रता को सच्ची स्वतंत्रता कहना भी अतंगत है, क्योंकि 
भ्रीर आदि प्राकृतिक अवपवों ते तंपुक्त हीने के कारण मनुष्य प्रकृति से बंधा 
होता हैं । हिन्‍्तु व्यावहारिक सर्प में स्वाधीनता अथवा बाह्य स्वतंत्रता 


अर्पपूर्ण है और इसका अर्थ तामाजिक और राजनैतिक स्वतत्रताहै | बालगंगाघर 
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तिलक ने स्वराज शब्द को और अधिक विकसित किया और इसे आन्तरिक 
और बाह्य दौनों' प्रकार की स्वतंत्रता के लिये प्रयोग किया । उन्होंने कहा 
है कि "जो लोग तसांतारिक जीवन में स्वराज का उपभौग नहीं कर पाति उन्हें 
पारलौकिक जीवन में भी यह उपलब्ध नहीं होता ॥"#“ पतिलक का स्वराज 
सम्बन्धी विदार श्री ऋषिन्द एवं प्रो० भदटाचार्य के विचारों की ओक्षा 


अधिक यधार्थपरक है ॥ 


श्री ऋविन्द परधपि आन्तरिक और बाह्य स्वतंत्रता को अलग मानते 
हैं और बाह्य स्वतंत्रता की अपेक्षा आन्तरिक स्वतंत्रता पर अधिक बल देते हैं, 
प'फिर भी उन विचारों में स्वतंत्रता के इन दोनों प्रकारों का तमन्‍्वध मिलता 
है | बाहप स्वतंत्रता को वे व्यावहारिक महत्व देते हैं । इसते इतना तौ 
'निषिवत सम ते प्रमाणित होता है कि श्री अरविन्द मानव-स्वतंत्रता के पश्चधर 


थे और इते समाज «व्यवस्था का आधार मानते थे ॥ 


प्री अरविन्द ने व्यक्त की स्वतंत्रता को समाज के घिकात की आधार- 
भिला माना है । उनके अनुतार” त्वतंत्र व्याक्ति ही समाज का विकात कर 
सकता है | "++ वर्तमान काल में व्याक्तवाद ते उतना ख्तरा नहीं है, 
जितना खतरा जनसमृह के अन्धाधुन्ध विकाप्त से है। जन-त्तमृह के विकात को 
सही टिभ्ा देने के लिए स्वतंत्र व्यक्ति की आवश्यकता है ॥ व्यक्ति की स्वतंत्रता 


उत्तनी न केवल सामाजिक एवं राजनैतिक माँग है, बाॉत्क वह उप्तकी आध्यात्मिक 
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आवश्यकता है । इसकैअभाव में वह तच्चे अर्थों में मानव न ही हो पता । 

सच्चा मानव वही है जो मानवता के आदर्श की प्राप्त करता है और मानवता 
कप सच्चा आदर " मोक्ष" है । मोद्ष तमस्त बन्धनों ते छुटकारा पाना है, 
इतालिए पहअनिवार्यत: स्वतंन्त्रता की अपेक्षा करता है । श्री अरविन्द के 

इत व्यक्तिवाद को आध्यात्मिक-वर्पाक्तवाद की तंज्ञा दी जाती है । 

इसका अर्थ पह है कि व्यपितिवाद की आधार शिला आध्यात्मिक है | 

व्याप्त की स्वतंत्रता उसगी आध्यात्मिक आवश्यकता है । वह कित्ती समुदाय 
अथवा उत्तके नियम ते बैध नहीं सकता । नियम मनुष्य के 7लये होता है, 


मनुष्य का निपम का ताधन बनाना अनुचित है ॥ 


अपने इन विचारों में श्री अरविन्द व्यक्तिवाद के पोषक और 

समाजवाद के विरोधी प्रतीत होते हैं, किन्तु पह प्रतीति तत्य नहीं है । 
व्यक्ति की स्वतंत्रता को उन्होंने आध्याल्मिक आधारों पर स्थापित 
किया है, लेकिन इसके साथ ही व्यावहारिक जगत्‌ में त्माज्याद तम्मत 
समता के वे प्रशंसक हैं | वात्तविकता पह है कि उनके त्रामाजिक एवं 
राज्नैतिक विचारों का आधार आध्यात्मिक चिन्तन है और इती कारण 
करटी-कही उनके विचार अव्यावहारिक प्रतीत होते हैं । फिर भी इनमें 
पवरन्‍्तन भारतीय वेदान्त -परम्परा कापोषण हुआ है, पही उनका 


मृल्य है । 


उपनिषद, गीता एवं तंत्र के प्रभाव में श्री अरधिन्द ने जि वेदान्त 


फी रचना की, वह जगत और ब्रद्मम दोनों को सतु मानता है ॥अपद्वैत 


में सबको समाहित करने कारण इनके दर्घबन को समग़ अद्वैववाद कहा 


जाती है || 


द पोलिटिकल फिलातफी आफ श्री अरधिन्द डा0 विश्वनाथ प्रताट 
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आषांड अक्ाक चमक खपकत/ फेंका पाकांव 


जी पते 


स्वामी कर्पात्री 


आधुनिक पुग के वेदान्ती सामाजिक विदारकों भें स्वामी करपात्री 
। स्वामी हरिहरानन्द तरत्वती॥ का नाम महत्पपूर्ष है । करपात्री जी वेदा- 
न्तदईन की त्वीकार करते थे और उन्होंने इतका प्रयोग तामाजिक तमत्पाओं 
की मुल्झाने के लिये भी किया है | वे तनातन हिन्दू धरम के पोषक के स्म में 
अधिक प्रत्तिद्ध हैं, किन्तु उनके दाशमिक विवारों में वेदान्त का तामाणिक 
पथ्च भी देखे को मिला है । तमाज और राज्य के विषय में शक आठ 
अदस्था के र्म में " रामराज्य” की स्थापना उन्होंने की । पह राज्य का 
भशर्दा रूप है । तमता, बंधुत्व और स्वतंत्रता के आदर रामराज्य के प्रत्यघ 
में अन्तर्निहित हैं । रामराज्य के विचार कौ उन्होंने विकप्तित किया और 
अपने ग्रन्थ “मार्कीवाद और रामराज्य* * में मार्कवाद के साथ इसकी 


विस्तृत तुलना प्रस्तुत की है । 


करपात्री जी का रामराज्य का सिद्वान्त अनेक आलोचनाओं का 
पविषय बना हैं | उनके प्रमुब आलोचक राहुल ताकृत्यायन हैं, जिन्होंने यह 
सिद्ध करने का प्रयात किया है किकरपात्री जी का हछिद्धान्त पूंजीवाद का 
पोषक है और इसीलिए सम्राजवाद का विरोधी भी है । राहुल जी का कान 
है कि रामराज्य का सिद्धान्त तथ्यों ते परे शक कत्यना मात्र है और पह 


अनेक ऐतिहासिक क्रांतियों पर आधारित है | राहुल जी ने अपनी पुतल्तक 


4 ०४ 


+ रामराज्य और मार्क्सवाद* 2 करपात्री जी की पूर्वाक्त पुल्तक की समीक्षा 

के छप में लियी है | इस तमीक्षा में उन्‍होंने करपात्री जी की पुस्तक का 
मार्यतवादी ठृष्षि ट्यौष में ऋपयन प्रस्तुत किया है| करपात्री जी की और 

से इस तमीक्षा और उत्में निहित खण्डनों का उत्तर " राहुल की भरान्तिः 2 
नामक पुस्तक में दिपा गया है और यह दर्शाया गया है कि राहुल द्वारा किया 


गया उण्डन भ्रान्तिपूर्ण है । 


रामराज्य के ताथ मार्क्सवाद की तुलना करते हुए करपात्री जी ने 





पह दिकाया है कि मार्क के द्वारा दी गई समाज-व्यवत्था वैज्ञानिक कही 
जाती है क्‍योंकि वह वैज्ञनिक नियमाँ पर आधारित हैं, और व्यपवहारत: 
तत्पय घाटित होती है | उप्तमं सामाजिक समता की स्थापना तथ्य के रुप 

में क्रियान्वित होती है । किन्तु तमशालीन चिन्तन में मापतवाद पर जो 
अध्यपन हो रहे हैं, वे उत्ते निराभौतिकवाटी ठर्घनन न कहकर एक नैतिक- 
व्यवस्था मानते हैं | प्रस्तुत क्रोध प्रबन्ध के "गीता का तमाजवाद” नामक 


अध्याय में इत संदर्म में डाएश्च0श्त0सिन्हा के विचार उद्धृत हैं | पुनाच 





मारक्ता त्तर पुग में विज्ञान के संप्रत्यप में महत्वपूर्ष परिवर्तन हुआ है । 


मार्क के समय तक विज्ञान जड़वाटी था, अथवा कम ते कम मास ने तो 





उते इती रुप में स्वीकार किया था । किन्तु आज विज्ञान ज्डृद्व्य के अऑत्तित्व 





को मानने के लिए तैयार नहीं है । ज्डुट्रत्प की परिभाषा ठुछ इस प्रकार बदल 


गयी है कि आज उत्ते गणितीय समीकरणों को संतुष्ट करने वाली भर्त के 
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स्थ में माना जाता है | आइन्स्टाइन के तपेक्कता-फिद्वान्त की स्थापना 
के बाद जड़-द्रव्य अपना स्वतंत्र अस्तित्व बी चुका है । मार्यत का दर्शन 
जड़ट्रव्य की स्वतंत्र सत्ता को स्वीकार करके चलता है और भौतिकवाद के 
आधार पर तमत्त वेतन जग की क्रियाओं की व्याख्या करने का प्रपात 
करता है । आज जब ज्ड़ट्रव्प की सत्ता स्वप॑ स्देहात्पद है, तब उत्ते आध्धापर 
मान कर की गयी चेतन जगतु की व्याख्या कठापि संगत नहीं हो तकती । 
ऐसी स्थिति में मार्की कालीन विज्ञान और उत्त पर आधारित तमत्त 
पिद्वान्त ऊआगा हो जाते है | सार्कवादियों का आद्धा की ओर ब्रुकाव 
तथा नियतिवाद के मार ते विचलन भी इती ओर संकेत करता है कि जड़- 


जगत कानियंत्रष का पतिद्वान्त परम तत्य नहीं हो त़कता । 


इत आलोक में मार्क्स द्वारा की गयी भक्िपवार्णियों की 

'निष्िचतता भी घट जाती है । प्रमुष सम ते वर्ग-संघर्भ और इसके माध्यम 

ते होने वाले तामयाजिद परिवर्तन की भविष्यवाणी आधुनिक पारिपेद्षय में 
वैज्ञानिक लगती है | सामाजिक समानताके लए वर्तंघ्णे के अतिरिक्त 
फसी,लीधिन की आवश्यकता आज के युग में महतृत की जा रही है , 

वह ताघन भारतीय अ्रषियों द्वारा तुझ्नाया गया यज्ञ, दान, तप और 
अपरिग्रह के अतिरिक्त अन्य ठुछ नहीं हो सकता । राष्ट्रीयकरण और 
कराधान के माध्यम ते तवैधानिक समाजवाद का प्रयात भी दोषपुक्त विधि 


है | तमता का तच्चा स्वरुप छत विधिवाद ते नहीं प्राप्त हो त्कता । 
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परपाजत्री जी ने प्राघीन प्राण परम्परा के आठेश के पालन में समता का 


अदभुत टुश्य प्रदर्शित करते हुए भागवत्‌ पुराष ते उदष्नत किया है -- 
| 


त्वत्त्पस्तु विश्वस्प बन: प्रमीदतां 
ध्यायन्तु भूतानि शिवेमिथोधिया ॥ 
मनभच भू. भजताठधोधजे, 


आवेषपता नौ मतिरप्पहैतुकी ।। * 


पहाँ विग्व के कल्याण की, निर्धन और पतित लोगों के उन्‍नति 
की तथा तमत्त प्राणियों की मुक्ति की कामना की गयी है । सच्ची 
तामाजिक सबता इन कामनाओँ और विचारों ते ही ज्ञा सकती है, किती 
भीतिकवादी, ज्ड्वादी तिद्भान्त ते नहीं । 


मात का तमाजवाटी-सिद्वान्त समरत्त ्रामाजिक विषमताओँ 
का कारण व्यक्तिगत- तम्पात्ति को मानता है ॥ उतके अतिरिक्त अन्य 
तमाजवादी भी इसे किती न किसी स्म में अव्य स्वीकार करते हैं । 
मात ने व्यक्तिगत-तम्पा त्ति के उन्मुलन का नारा बुलन्द किया । इस 
उद्येश्य की पूर्ति के ल्‍लियि उसने वर्ग-तंघर्ष तक को उचित माना है । हिंसा 
के मार्ग ते भी यहि तमानता की प्राप्ति संभव हो, तो हिंसा उचित मानी 
गपी है | व्यय्ितिगत-पम्पात्ति जिन श्राइवत नियमों पर आधारित है, वे 
धार्मिक, आध्यात्मिक, राजनीतिक और आर्थिक अनेक रूपों में प्राप्त 


होते हैं । इन समस्त छियमों का रुण्डन करने के निमित्त माउस ने समाज 
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की ढुन्द्रात्म+ भौतिकवादी व्याख्या गी । इन व्याख्या के अनुत्तार तमाज 
का विकात भौतिक -नियमोँ के आधार पर द्वनद्वात्मक -विधि ते हुआ है । 
तामाजिक प्रगति की व्याझ्या अन्य कित्ती भी ग्रकार ते करना वैज्ञानिक है | 
मार्क्त के इस द्वनद्वात्मक सिद्वान्त को वैजशानिक माना गया है, इतीलिए 


ऐंजित्स उसके समाजवादी पिद्वान्त को भी वैज्ञानिक -स्माजवाद कहता है । 


करपात्री जी ने व्यक्तिगत-त्म्पाल्ति को भारतीय धार्मिक तथा 
राजनी तिक श्रात्त्रों की मान्यता के आधार पर वैध माना है | मनुस्मृति 
का उद्धरष देते हुए उन्‍होंने कहा है कि तात प्रकार ते प्राप्त सम्पत्ति 


पर व्यक्ति का अधिकार होता है - 


पप्तवित्तागमा धम्पा दायोलाभ; क्रपोजय: । 


प्रयोग: कर्मपोगइच सतुप्रतिग़राह श्व च ।॥ ॥ मनु0 ॥0-॥5॥ 


पे सात प्रकार है" दाय, लाभ, क्रय, जप, प्रयोग, कर्मघोग, सत्प्रतिग्रह । 
इन तात प्रकारों ते प्राप्त धन पर व्यक्ति का वेधा निक और धार्मिक 
अधिकार होता है । उन्होंने कहा है कि इनप्रकारों से प्राप्त धन पर 
हाथ उठाना अनुचित है । मा्क्त के सिद्धान्त में जिस अतिरिक्‍त-मृल्य की 
आलोचना हुईं है और जिसको वह तम्पूर्ण त्मामाजिक अन्याय का मूल ब्रोत 
मानता है, वह भी प्रयोग के माध्यम ते करपात्री जी दी व्यवस्था में वैध 


तम्पात्ति स्वीकृत है । भारतीय परम्परा में धन का प्रयोग त्थागपूर्वक 


ही उचित माना गया है | व्याक्ति को अपनी तम्पात्ति का केवल प्राँचवा 
प हिस्सा अपने जिये प्रयोग में लाना उचित है । ऐसी त्यागपूर्ण-व्यवत्था 


में अतिरिक्त -मुल्य भी दोष रहित हो जाता है । 


माव्स के सिद्धान्त में सामाजिक समानता को प्राप्त करने के 
गतए वर्ग-तंघर्ष एवं रक्‍्तक्रांति जैते घाषित एवं भपंकर कुत्प भी उचित 
स्वीकार किए गये हैं | करपात्री जी ने पह माना है कि सामाजिक 
समानता अन्य नियमों ते भी झ्थापित हो सकती है | उन्होने यश्न के 
धारा आधदिक -तंतुलन की बात को सिद्ध करने का प्रपात किया है । 
पश्नोँ' का उद्देश्य सम्पात्ति का ज्माज में वितरण करना था । इस सर्प में 
पक्ष धार्मिक कृत्य के ताथ-ताथ प्रमुख स्म ते तामाजिक कुत्प थे । वातघ्तव 
में प्राचीन भारतीय व्यवस्था में समाज जैसी कोई तँत्था नहाँ दियाई 
पड़ती, तब वुछ धर्म के अन्नार्गत ही थ्या | यही कारण है कि धर्म के नाम 
पर किये ग्ये कार्य सामाजिक हित के कार्य भी ये | पज्नां कौ त्वामी जी 
ने इसी र्य में देखा है । 


शोषण के प्रइन पर विचार करते हुए मार्क्स ने सम्पूर्ण समाज कौ 
दो वर्गों में बाँट दिया है । एक वर्ग ज्ञीषक है, जौ सम्पूर्ण सम्पात्ति कौ 
हत्तग्त करके तारी' सुविधाओं का उपभोग करता है । दूसरा वर्ग शौणित 
है जो समस्त साधनों से हीन है । इन दो वर्गों के बीच संघर्थ को मार्पते 


अनिवार्य मानता है | करपात्री जी का कथन है कि श्रीघक और शौधित 


तपेध पद हैं । उन्होंने कहा है कि " कौटिपति की भेक्षा अर्बद पति 
आधिक प्रबल है, तब अर्दट पत्ति को श्लोषक और कोटि पति को शौषित 
कहना पड़ेगा । इती प्रकार कोटिपति को शोधक और लक्षपाति को ओषित 
कहना पड्टदैगा । लक्षपति की पा तहतस्॒पति, उत्की अप्रेषया झतपाति आदि 
की शीषधित कहा जायेगा । फिर तो रुप्पक पति और वराहिका ॥कौडी॥ 
पाति में भी झ्ोषक-झोथधित की कत्यना करनी पड़ेगी ॥"? पहाँ पर एक बात 
स्पष्ट है कि शोधषक और शौषित को तापेब-पद मानकर भी करपात्री जी 

ने मार्क्त के द्वारा अभिमत तत्व को छोड़ दिया है । मार्क्स भ्ीषक उत्ते कहता 
है, जो अपनी आवश्ययकता ते अधिक उत्पादक सम्पात्ति रखता हो और 
श्ोषित वह है जो अपनी जीविक़ा कै तले आर्थिक उत्पादन करके भी अपने 
श्रम का कम मुल्य पाताहै । स्वामी जी के उपयुक्त उद्धरण में पथपि भीषक, 
शोषित से ब्हेग दिवाई पड़ताहै, किन्तु ओधित झोषक के जलिए अधिक 

श्रम करके कम मृत्य प्राप्त कर ताहुआ नहीं दिखाई पड़ता । अत; छत उद्धरण 
की सटीक नहीं माना जा सकता । शौषष की समस्या का समाधान अन्यत्र 


बीजना पड़ैगा । 


वर्ग-तं्र्क की आलोचना करते हुए करपात्री जी ने इसे कप पर 
आधारित बताया है । छर्ष्यां टुगुष है । उन्होंने कहा है * अपने ते प्रबल | 
धनवान, बुद्धिमान को देखकर क्या ,उते मिटा देने की इच्छा, पह 


पाञ्नविक स्वाभाविक भावना है ।"९ उनका अभिप्राय है कि समगज के एक 


दर्ग को तमाप्त करके दूसरे वग का हित त्तौचना क#र््पा ते उत्पन्न है । 

दात्तविक त्मानता तभी होती है, जब तमाज के तभी वर्ग तंक़ट हों । 
जब प्रबल और निईल, तम्पन्न और गरीब तथा और्घक और श्लोषित एक 
दूसरे के भहयोगी बन जाते है, तभी आदर समाज की रचना होती है । 
ऐसे आई तमाज के रुप में उन्‍होंने * रामराज्य” का उल्लेब किया है । 
रामराज्य में सहज विरोध को भी भुल्ाकर तहपौग और परतप्पर प्रीति 
की चर्चा स्वामी जी ने 3नेक बार की है | पह निर्षिवाद है कि शेसा 
समाज एक आदर्श की कल्पना मात्र है, किन्तु पह भी सत्य हैं, कि यह 
आदभ्न एक दीप-त्तम्भ की भाँति मानव-प्तमाज का मार्ग-दर्बन अवध 


करता है । 


व्यक्तिगत-तम्पात्ति 0 उन्मृलन का करपात्री जी ने विरोध किपा 
है । उनकी मान्यता मैं व्यतिगत- तम्पात्ति का होना राज्य के अनुश्नातन 
के +नय परम आवश्यक है | रामराज्य में व्यक्तिगत- तम्पात्ति के अपहरण 
की उचित नहीं माना जाता । अपने मत को पुष्ट करने के लिए उन्होंने 
कहा है * जैसे एक-एक तुक्षों के कट जाने पर वन कट जाता है, एक-एक 
सैनिकों फे नष्ट हो जाने पर तेना नष्ट हो जाती है, पैते ही- एक-एक 
व्यॉक्तियाँ के परतंत्र , अभिरध्तित, निर्वैन, निर्बल हो जाने पर राष्ट्र एवं 
विश्व भी वैता ही हो जाता है । शक-एक व्यक्तिर्षों के हृ६ट-पुष्ट, 
बलवानतथा ब॒द्धिमान होने ते राष्ट्र बलवान हो जाता है । वर्पाक्तगत 
तम्पात्ति की इक्ति नष्ठ हो जाने पर झातन निरंकुश हो जाता है, उस्ते 


हरा सकने का ब्ाक्ति जनता के पात्त नहीं रहती ॥*” यहाँ पर तार्किक दृष्टि 
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तंहति दोष कहा जाता है | जैंते किसी भारी मशीन के एक-एक पुर्जों के 
हल्के होने से पूरी मश्ञीन को हत्वी नहीं कहा जा सकता , वैते ही अंग के 
गुषों के आधार पर अंगी के गुष का निर्धारण नहीं किया जा सकता । 
फकिन्तु घिश्व की रचना तर्की के आधार घर नहीं हुई है । तक ते परे अनिक 
रत मुल्य हैं जिनते पह विश्व बना है । स्वामी जी के पक्ष में इत् प्रकार 

में तर्क दिया जा सकता है कि अगर किती मन्जीन के एक-एक पुज मंहगे हैं 
तौ मिश्िचत सर्प मैं पूरी मशीन भी मंहगी होगी । पह तर्क तेहीति दोष का 
निवारण करता है । पहाँ अंग के गुणों के आधार पर अंगी के गुषों का 
निर्धारण वैध तरीके ते संभव है । किन्तु अगर तार्किक उत्तर न भी संभव 
हो तो भी व्यवहार के आधार पर यह सत्प तिद्ष होता है कि व्यक्तिगत 
संम्पात्ति और उत्तत लगाव व्यक्ति में जीवन के प्रति रूचि उत्पन्न करता 

है | ताम्पवाटी दैश्ञों की समाज-व्यवस्था पर ठृष्टिपात करने ते भी 

पह स्पष्ट होता है | पक व्यक्तिगत-तम्पात्ति के अभाव में वहाँ लोगों 

में जीवन के प्राति तथा उत्पादन के कार्याँ के प्रात्ति अूचि दिखाई पड़ती 

है । वर्धमान सस और चीन में, जहाँ त्ताम्पवाद कई दभकों तक रह चुका है, 
इत ओर सझ्ञानदिसाई पड़ू रही है । इसके लिये अनेक कार्यक्रम इन राष्ट्रों 
अ संचालित हो रहे हैं । स्मी नेता गोरबाच्योीव के पेरेल्ट्रोइढझा और ग्लैसनेत्ट 


के आदर इस बात को प्रमाणित करते हैं । 
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इत पद में वर्तमान पुग में त्ाम्यवादी राज्यों में परिवर्तन 
भी दत्त बात को प्रमाषित करताडै । आज स्राम्पवादी राज्याँ में 
न्प्रूनतम व्यक्तिगत-तम्पात्ति की ओर लोगों का ब्रकाव दिखाई पड़ता है । 
व्यक्तिगत- अधिकारों की बात भी शक तीमा तक दिखाई और पुनाई 
पड़ने लगी है | व्यक्ति को समाप्त करके त्माज दी तेवा वदतोब्पाघात 
है । व्यक्ति का नीह्त तमाज के हित ते वेसे ही अभिन्न है, जैसे हाथ 
अथवा पैर का पहित सम्पूर्ण क्रीर के हित ते । हाथ अथवा पैर को काट 
कर भरीर को स्वत्थ नहीं रखा जा तकता । वात्तव में आवयकक्‍ता इत्त 


बात की है कि दोनों के हितों में त्मायोजन किया जाय । 


आर्थिक 3ततन्तुलन को दूरा करने और तमाज को सुस्त शव 
व्यास्थित करने द का मार्ग करपात्री डी ने मुन्काया है । इतत ददिश्ना में 
दर्ग -तं्क्क सहायक नहीं हो सकता । इसके लिये रामराज्य की विधि 
यज्ञ एवं दान की है । अनेक ऐसे यज्ञों का उल्लेब आता है, जिनमें तर्वस्व 
दान करके पज्मान राजा तक मिटटी के वर्तनों के त्ाथ निर्वाह किए हैं । 
पे दान की गई वस्तुएं और तम्पात्ति तमाज के सभी वर्गों में विताहित 
होती थीं । तेवा के प्रतिदान के रुप में तेवकों को, वस्तु -विनिधम के रुप 
मैं व्यापारियों को, रघ्वा कार्य के लिए क्षेत्रियों को और यज्ञ में सहयोग 
के लिये ब्राह्मणों को दिया गया पह धन त्म्पर्ण तमाज में वितरित हो 


जाता था। 


इस संदर्भ में टान का महत्व उल्लेख्य है | घनी होकर टान न टेने 
वालों को तथा गरीब होकर तपत्पथा न करने वालों की पत्थर बाँधकर 


जल में इबा देने काः आठेश्न शास्त्र देते हैं - 


द्वावम्भति निवेध्टव्यौ गले ब्दूवा टूदा भिलाझ | 


धनवन्तमदातारं दरिद्र॑ यातपाल्विनय्य ।। ? 


किन्तु ऐसी व्यवत्या वहीं संभव है, जहाँ राज्य और नियम धर्म 
के नियंत्रण में हाँ । शास्त्र के इस आदेश का पालन करते हुए बनायी गयी 
तमाज-ट्पवस्था' धनी और निर्धन की के बीच के भेद को मिटाने में सर्वोत्तम 
सहायक हो सकती है । दान के द्वारा दान देने वालि और दान लेने वालि 
दोनों का लाभ होता है | दान देने वाले को प्रकट स्म ते यञ्न, वीर्ति, 
तम्मान और संतुष्टि प्राप्त होती है । अप्रकट रुप ते तो उत्ते अन्य अनेक 
उपलब्ध्धिपाँ होती हैं । पदि इन अप्रकट उपर्लाध्धियों को अल्वीकार भी 
कर दिया जाय तो भी प्रकट उपलबब्ब्धियोँ के साथ-साथ समाज के आर्थिक 
तंतुलन की उपलब्धि तो निर्विवाद ही है । दान लेने वाले कौ धन की 
आवश्यता होती है, क्योंकि वह निर्धन होता है | किन्तु उसके पात 
तपत्पा का धन भ्ञात्त्रों के आदेग्न के पालन के फ्लस्वर्म पहले से ही रहता 
है | स्थिति पह | बनती है कि समाज के एक वर्ग के पात धन अर्थाद भौतिक 
तम्पात्ति होती है और दूसरे वर्ग के पात तप अर्थात्‌ आध्यात्त्मिक सम्पत्ति 


होती है । टौनों वर्ग परत्पर आदान-प्रदान के द्वारा एक दूसरे का कल्पाण 


करें, यही तच्चे रामराज्य का उयेगय है । आ४थिक-असंतुलन को दूर करने 


का इससे अच्छा अन्य कोई मार्ग नहीं है । 


करपात्री जी की मान्यता है कि आर्थिक-असंतुलन को मिटाने के 
लिये वर्ग-चविद्वेष अथवा वर-तंघर्थ का मार्ग अत्यन्त अमानवीय है । उनके 
अनुतार * तंघथ और चिघटन का कारष प्रमाद, विलासिता और स्वार्थ - 
परायणता है ।*? धनी अथवा निर्धन ढ़ौने ते इस पर कोई असर नहीं 
पड़ता । द्वेष की भावना मानव मन की टुबेलता ते उत्पन्न होती है ॥ 
पह सहपोग की भावना के विर्द्ध है । तहपोग के बिना सतमाजिक-श्रान्ति 
असंभव है, इसलिए वर्ग-द्वेघ को आधार बनाकर तुख, भ्रान्ति की आज्ञा करना 
तथा तमाज को स्थायित्व प्रदान करना संभव नहों है । इत्के द्वारा प्राप्त 
सामाजिक दाचा अत्पन्त ऑस्थिर और परिवर्तनभील होता है । इस बात 
की पुष्टि उन समाजों के अवलोकन ते भी होती है, जहाँ वर्ग-तंघ के 
माध्यम मे तथाकथित तमानता की वध्थ्यपना का दावा किया जाता 
है । साम्पवाद के नाम पर कठोर अधिनायकतेत्र क्री ध््यापना ते आज 
भी वहाँ का जन-तामान्यदबा है | पधपि पह अधिनायकतंत्र व्यक्त के 


रुप में नहीं है, फिर भी इसका विरोध उन तमाजों में है । 


इस प्रसंग में करपात्री जी ने राम चरित मानत का एक दौहा- 


निज प्रभुमप्न देखहैं जगत केहिसन कराहिं विरोध ॥। 


उद्ब्बनत करते हुए स्थापना की है कि " यह सम्पूर्ण विश्व ईगवरमय है, इसलिए 
एकिती का 'किती ते विरोध होना अज्ञानजनित है | * !० उनकी मान्यता 
है कि मौतिकता के धेत्र में सच्ची स्वतंत्रता, तमता और बंधुता तंभव ही 
नहीं है । इन आदर्शों को अगर प्राप्त करना है, तो अभौतिक-द्नेत्र में 
ही प्रवेश करना पड़ैगा | अभौतिक ब्ेत्र में सामाणिक-समानता, स्वतंत्रता 
व आआतृता के आदश्न से उत्कृष्ट आदर्श दिखाई पड़ते हैं, जिनमें न केवल सम्पूर्ण 
मानव की एकता की बात कही गयी है, बल्ल्कि सम्पूर्ण सृष्टि की श्कता, 
जितमें मानवैतर प्राणी, जीव, अजीव तभी एक तृत्र में बंधे वियाई पड़ते हैं । 
एक ही भ्राक्त जुड़े, चेतन त्रब में व्याप्त हैं और वही तबकी धारष करती 
हैं | यह संभवत: समानता का तर्वोत्कृष्ट आदर्श है । 

पह प्रशगन अवय अवशिध्टि रह जाता है कि इस अभौतिक एकता 
का तमाजिक उपयोग क्या है? क्या पह आदर्श मानव तमाज में लागू हो 
सकता है9 इन प्रानों का स्पष्ट उत्तर यही है कि इस एकता के आदत 
का मानव समाज कै लिंग वही उपयोग है, जौ किसी भी आठठ्आ का होता 
है । जहाँ तक आदर्चो के क्रिपान्चयन का प्रश्न है, प्रायः सभी आद्शयों के 
पद प में पह सत्य है कि उन्हें क्वियान्वित नहीं किया जा सकता । अब 
तक मानव इतिहात में जितने भी आदर्श बने हैं, उनमें ते कोई भी पूरा-पूरा 
तथ्य स्प में परिषत नहीं हुआ है । शेता इायद इतललिए है कि आदर्श तभी 


तक आदर्श होते हैं जब तकवे तथ्य के स्म में बदल नहीं जाते । आदी, सर्व- 
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कालिक होते हैं इसालिए वे तथ्य के रूय में कभी नहीं बदले जा सकते ॥ 
आठ को तथ्प अथवा व्यवहारके स्तर तक उतारना पतन कहा जायैगा । 
पिकास की बात तो पह है कि तथ्पों को आदर के ल्तरब्क ऊँचा उठाया 


जाय और इसी उद्वेषप से आदठ्शों का निर्माण किपाजाता है । 


आदई राज्य-व्यवस्था की कल्पना विभिन्‍न देशों और कालों में 
की गयी । इनमें ते कुछ तो केवल आदश मात्र बनकर रह गई और वुछठ 
कत्पनाएं ताकार रु्य भी ले तकी । इन दोनों प्रकार की ध्यवत्थाओं के 
इतिहात का अध्यपन करने पर यह स्पष्ट होता है कि इन सब में एक सामान्य 
तत्व विधमान रहा ह ॥ वह तामान्य तत्व है, इनका मानव-कल्याषौन्‍्मुख 
होना । राज्प-व्पवस्था की उत्पात्ति का मूल उधेश्य भी यही था । 
पुटोपियन तमाजवादी कात्यनिक विचार, वैज्ञानिक समाजवाद के व्याव- 
हारिक विचार, प्राचीनराजतंत्र , गणतंत्र, जनतेत्र, और रामराज्य का 
आदर्श सब में मानव-कल्पाय की भावना श्क तामान्प तत्व के रुप में दिखाई 
पड्डृती है । पहाँ हमारा उ्ेषप केवल इतना परढना है कि इन व्यवस्थाओं 
में से कौन ती व्यवस्था अपने इस मुल उद्ेग्य की तही हुमा में पूरा करती 
है । आधुनिक पुग में समाजवाद ॥ वैज्ञानिक कौ सर्वधा न्‍याय-तंगत एवं 
पूर्ण राज्य-सिद्धान्त के रुप में स्वीकार किया जा रहा है । इस व्यवस्था 
के अन्दर ज्ञाँवने का जिन्होंने प्रयात किया है, उनको यही दियाई पी 


ही 
कि पघह मानवन्मात्र के कल्यामाथ और सामाजिक «त्मता की स्थापना 


का सिद्धान्त है । तामान्य दृष्टि ते यह व्यवस्था मनुष्य की भौतिक 
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आवश्यकताओं की सम्पढ पू]त एवं उत्पादक-त्तम्पा लत के त्पाद्वितगत- 
त्वामित्व के सण्डन के पक्ष में है । अन्य फिद्भाश्तों की मृत्र मान्यताएं 
अति प्रचानित होने के कारण उल्लेख्पय नहों है | पहाँ रामराज्य के आदर 

वे ताथ वै शी निक -तमाज्वाद को तुलना अपेक्षित है, पर्योकि एक वैदान्त के 
मूल्यों पर आधारित तमाज-व्यवस्‍्था है और दूतरी आधुनिक युग कौ 


यकाबाध कर देने वाली पूर्षत: भौतिकवादी व्यवस्था है । 


वैज्ञानिक-समाजवाद के सम वुछ् प्रश्न रककर विद्यार कौ आगे 
बुपया जा सकता है | प्रधम प्रगन यह है कि क्‍या आधुनिक पुग के वैज्ञानिक 
तमगज्वाद पर आधारित राज्यों को वे समस्त उपलकब्ध्धियाँ हुई, जिनके 
लिए इनकी स्थापना हुई थी? द्वितीय प्रश्न क्या इन राज्यों में पूर्ण 
समता प्राप्त हो तकी9 और तृतीय प्रश्न है कि क्‍या वे राज्य तमत्त 
नागरिकों को स्वतंत्रता, जो कि मानवता का प्राण है, दिला सके १ इन 
तमत्त प्रश्नों का उत्तर स्पष्टत: नकारात्मक होगा । इस उत्तर के 
नकारात्मक होने काकारष भी स्पष्ट है । ये उपलब्ब्धियाँ इत लिए नहीं 
हो पायी, क्योंकि वैज्ञानिक समाजवाद मनुष्य के व्यक्तित्व के उच्चतर 
पक्ष को अत्वीकार करके चलता है । रोटी, कपड़ंग। और आवात्त की समानता 
की उधेष्य बनाकर व्यक्तित्व के अन्य पक्षों को नगण्य मान लिया गया 
है, जबकि उन्हीं पथ्तों में भारी विषमता निवात्त करती हैं। ताम्पवाद 


के अन्तगत भी विज्ञन, कला और ताहित्य की उन्‍नति अवश्य हुई है, 


38 


किन्तु इनफया उधेशय भी औतिकता की पूर्ति ही है | विज्ञानका प्रपोग 
मानव-जीवन के भौतिक और तांतारिक मूल्यों तक ही तीमित रखा गया 
है । पही इसका पत्र ही है | कला और त्ञा।हत्य का विकात्त भी राष्ट्रीय 
आवश्यकताओं के अनुरूप ही हो रहा है | इन आवश्यकताओं की पूर्ति 

का ताधन होने के कारप यह भौतिकता के स्तर ते उठ नहीं सका है । 
जीवन का सु आध्यात्मिक आनन्द नहीं हो सकता। सुझ इन्ट्रिपों ते 
प्राप्त होता है और ताम्पवादी घिन्नान, कलाऔर ताहित्य इन्हीं 

तुकषों का साधन मात्र है । पह आत्मिक-आनन्द की सृष्ट में अधम है, 
अतएव इन्हें श्कांगी माना गया है | वग्मैट का अन्त करने के प्रधात्त में 
उन्होंने नये सामाणिक वर्गों को जन्म दिया ह जीवन-स्तर की समानता 
का प्रयात करते हुए भी उन्‍होंने उत्त अन्तर को कायम रखा है, जो पूर्ववर्ती 
समाज में था । व्यक्त बटल गये, व्यवत्था बदल गयी, लेकिन व्यवस्था 
का मुलतत्व अपरिवर्तित ही रहा । आज भी उन राज्यों में शासक और 
शासित वगू का स्पष्ट अन्तर दिखाई पड़ताहै । ब्ातितों पर राज्य 

के प्रति टायित्व का जो भार बादा गया है, उते वे बाध्य होकर 

ढो रहे हैं, स्वेच्छा पूर्वक नहीं । 


इस बाध्यता का एक मात्र कारण मानव-स्वतंत्रता की समाण्ति 
है । मनुष्य को यांत्रिक नियमों ते निर्येत्रित नहाँ किया जा सकता । 
वैज्ञानिक-तमाजवाद मनुष्य को भी विज्ञान का विषय-पंत्र मानकर समर्ण्त 


पसिद्धान्तोँं का प्रतिपादन करता है । यही कारण है कि उत्ते पर्ण सफलता 
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नहीं मिल तकी । ताम्पवादी राष्ट्र वीन एवं रुत में वुछठ वर्षों ते जो परिवर्तन 
हो रहे हैं, वह मानव-त्वातँदप की दिखला में उठाये गये कदम हैं । स्वत॑नता 
की भावना पां त्रिकता के आय में परिभाषित विज्ञान के निपमोँ का पालन 
नही कर तकती | आज दिज्ञान का »4 भी परिवर्तन के दौर ते गुजर रहा 

है । उन्‍नीतवीं भरती के विज्ञान ते, जिस पर मार्क्त का ठर्मन आधारित 

था, आगे बदृकर आज विज्ञान पांजिकता ते स्वार्तंदय की ओर बढ रहा है । 
ऐसी स्थिति में मात के विचारों को तत्वत: वैज्ञानिक- समाजवाद कहना 
भी अनुचित होगा । केवल आलौचनात्मक विधि के कारण यह वैज्ञानिक 


समाजवाद कहा जा सकता है । 


त्ामाजिक एकता की प्राप्ति के लिये कोई ऐेसा सिद्धान्त झौजना 
आवश्यक हो गया हैं, जिसमें मानव-त्वतंत्रता कौ सुरक्षित रखा जा सके । 
इस टुष्टिट ते रामराज्य की कत्थना आदर्श पुत्तुत करती है । रामराज्य 
की कल्पना काश्क चित्र करपान्नी जी ने प्रत्तुत किया है । ठूतरा चित्र संत 
तुलतीदात के रामचरित मानत में भी मिलता है | प्रध्म चित्र बहुत कुछ 
द्वितीय चित्र पर ही आधारित कहा जा सकता है | किन्तु करपात्री जी ने 
"मानत” के अतिरिक्त अन्य अनेक उधों का भी आपज्रवय जिपा है। अखिल भा 
रतीय रामराज्य परिषद के चुनाव घोषपषापत्र में पह स्पण्ट रुप ते कहा गया 
है कि स्वतंत्रता की प्राप्ति के बाद महात्मा गाँधी ने रामराज्य की 


स्थापना का स्वप्न ठेया था । उत्त स्वप्न को साकार करने का अतसर 
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उनकी न खिल सका । स्वामी करपाजी ने उप्ते ज्ञाकार करने के उधेदय ते 
इत राजनीतिक दल की स्थापना की । रामराज्य परिष्यद को करपात्री 
जी ने राजनैतिक दल का र्म दिया । इसकी स्थापना जिन उद्देश्यों ते की 
गई, वे मिम्नालिसश्ित हैं :- 


।- तभी प्राणी परमपिता परमात्मा की तन्‍्तान होने ते भोजन, 
आच्छादन, चिकित्सा, आवास, शिक्षा, न्‍याय-प्राप्ति में म्मान अधिकार 
रक्त हैं, तथा क्रात॒ुभाव रख्ना इन तबकाप्रमु्ञ कर्तव्य है | रामराज्य की 
सफलता में पह मौलिक अधिकार प्रमुक्तम सम ते तर्वमान्य होगा । 

इस घोणेषा में वे समर्प्त प्ेत्र समान अधिकारों के लिए झुले हैं जिनकी 


आवषयकता मानव जीवन के संचालन के लिये होती है ॥ 


222 इसके अन्तर्गत राष्ट्र के सभी नागरिकों को अपे पछम, शात्त्र, 
परम्परा और मान्यता के अनुतार अपने-अपने धर्म के पालन की पूर्ष स्वतंत्रता 
और तुविधा होगी ॥ किसी को दूत्तरे के धर्म में हह्तक्षेप का अधिकार न 
होगा ॥|* धर-निरपेक्षा। समाजवाद का प्रमुख गुण है । स्वामी जी ने 
उपत धीषषा में पह स्पष्ट कर दिया है कि राज्य कौ धर्म ते कोई तरोकार 
नहीं है । उत्ते सभी धर्मों ते निरयेक्ष होना चाहिए । धम व्यॉकक्‍्त के लिए 
है और इनमें उत्ते पूरी स्वतंत्रता होनी चाहिए। 


इतके आतिरिषत गोरक्षा, हिन्दी को राष्टमाषा बनाना, न्याय 


प्राप्ति में विलम्ब और उत्कोच काउन्मलन, निर्धातनीति में सधार आदि 
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की चर्चा इसके उ्येश्य में की गयी है | पह तभी विचार भारत के राष्ट्रीय- 
चरित्र के निर्माष में सहायक और आवद्यक है | इनके अतिरिक्त उन्होंने 
घधीषषा की है - 


«० अन्तरष्टट्रीप स्तर पर विदेशों ते ऐसे समझौते कभी न किए जायेगें, 
जिनते भारतीय अथ, राष्ट्रीप स्वाभिमान अखा हित तथा स्वल्व की 
क्षति हो । झिमला तम्झौता, बंगलादेभ की स्वतंत्रता में अपार जनधन की 
क्षति के अनन्तर भी भारत का फिर: भूल निरन्तर अबाधगाति ते वाल है । 
उत्तरवर्ती सीमा पर चीन के तम्मुद प्राय: हम अत्तहाय ते प्रतीत हो रहें 

हैं और काइमीर भी चिन्ता का विधपय बन रहा है । इसलिए राष्ट्रीय 
तथा अन्तर्राष्ट्रीय संबंधों का सिंहावलोकन तथा संशोधन अनिवार्य है । 
इन विचारों में राष्ट्रीपता की भावना कुट-कुट कर भरी है | तमाजवादी 
विचार पैद्वान्तिक स्म में तो अम्तरष्ट्रीय रहे, और राष्ट्र की सीमाओं में 


उन्हें नहीं बांधा गया , किन्तु व्यवहार में हम इसका उल्टा ही पाते हैं 


जकडकम 


पाश्चात्य त्माजवाद के इतिहास पर दठृष्टिट डालने पर पह स्पष्ट पिखाई 
पड़ुता है कि विश्वय्ुदों के समप समाजवाद का अन्तर्राष्ट्रीय स्वस्म वियर 
गया और राष्ट्र की तीमाओं में बंधकर तमाजवादियों ने परत्पर पुद्ध भी 
फकिया । बाद के इतिहास ते भी पही स्पष्ट होता है कि राष्ट्राद और 
राष्ट्रीप परम्पराओं का बन्धन तमाजवाद का शक आवश्यक गुण बन गया 
है | त्वामी करपात्री जी के इन राष्ट्रवादी विचारों ते उनके समाजवादी 


पतदयारों को बन मिलता है । 
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रामरांज्य परिषद अन्य त्मत्त भारतीय राजनैतिक दलों ते अलग, 
भारतीय परम्परा पर आधारित दल है | तमत्त आर्थिक, तामाणिक, 
शारीरिक और मानतिक कथ्टों की श्कमात्र महोषाधि रामराज्य है । अन्य 
राजनैतिक दलों से मौलिक भेद के ही कारण इम्त दल का चुनावी तम्झौता 
; किती अन्य राजनीतिक दल ते न हो तका । वेदान्त -दर्शन के मूल्यों कौ 
समाज और उत्तजी तमत्याओं के निदान के दाँचे में दालने का जो प्रयास 
-फरपात्री जी ने किया वह उन पूर्ववर्ती वेदान्तियों में नहीं दिखाई पड़ता । 
र्वामी विवेकानन्द और स्वामौरामतीर्थ ने समाज के लिए जो भी विचार 
दिये वे उपदेशात्मक अधिंक रहे | उनके पीछै कोई राष्ट्रीय कार्यक्रम स्पष्ट 
रुप ते नहीं दिखाई प्ठता । करपात्री जी ने जो कार्यक्रम दिया वह समाज की 
मुख्य धारा ते जुड़ा है । आध्ुनिक-पुग राजनीति ते अलग नहीं हो सकता । 
इस बात की ध्यान में रखकर स्वामी करपात्री जी ने राजनैतिक ढाँचे में वेटान्त 


की दाला | 


त्वामी जी के राजनीतिक विचार राष्ट्रवादी हैं, किन्तु अन्य 
राष्ट्रवादी तंगठनों ते उनके विचार अलग हैं | लव0 गोलवरकर जी की 
पुलत्तक" विचार नवनीत" में प्रकातित अनेक विचारों की उन्‍होंने कट फ्॑ब्टों 
में आलोचना की हैं | गोलवरकर जी भी राष्ट्रवादी थे, किन्तु उन्होंने 
उफ्त पुस्तक में ऐसा' लिखा है, कि हमारी ॥भारतीयपों की॥ तास्कृतिक- 
परम्परा की एक विश्विष्टता पह भी है कि हमने किसी भी ग़न्य कौ धर्म 


अथवा तंल्कृति के ब्वेत्र में सर्वोच्च नहीं माना । इस बात की स्वामी जी 
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ने भर्तना की है | उन्होंने कहा ” जैसे इल्लाम का कोई भक्त कुरान न 
म।नता हो, इला इपत के आदर की बात करने वाला बाइबल न मानता 
हो, पह कल्पना भी नहीं की जाः सकती, दैसे ही जो हिन्दू -संस्कृति के 
आद्शो की र बा की बातें करता हैं, वह किप्ती हिन्दू वेदादि ड्रान्थों 

को न मानता हों, यह कम आइचर्य की बात नहीं | " पहाँ करपात्री 

जी की राष्ट्रीपता तच्चे अर्थां में उभरकर प्रत्तत होती है । पुनाच 

उन्होंने कहा है कि " अनादि-प्रपंच का भासक परमेश्वर भी अनादि ही 
होता है । अनादि के किट ।शाततित॥ जीव श्व॑ जगत पर शातन करने वाले 
अनादि शतक परमेश्वर का शासन« संविधान भी अनादि ही होता है | 
वही भातन तंविधान"वेद" है ।"!? वेद के प्राति उनकी अटूठ श्रद्धा थी । 

वेद के वाक्‍्यों को परिवर्तित परिवेश्व में अधरभ: सत्य सिद्ध करने का उन्होंने 
प्रयात किया है । वेद हमारी तंल्कृति और राजनीति के मूल हैं | गौलवरकर 
जी की राष्ट्रीपता को भी करपात्री जी तच्ची राष्ट्रीयता नहीं मानते । 
केवल भावना पर्पाप्त नहीं है । भारत माँ के प्रीति हमारी तप्ची भावना 
तभी बन तकती है, जब इसके पक्न में प्रमाण उपलब्ध हों । आत्न्रप्रमाण के 
अभाव में केवल भावना कुछ नहीं कर सकती । उन्होंने यह कहा है कि "प्रमाण 
प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम आदि ही हो सकते हैं | भावित या भावना स्वतंत्र 
स्य से प्रमाजनक प्रमाष नहीं ।" !"पह तो केवल श्ात््त्र तम्मत होने पर ही 
मुल्यवान होती हैं । अतर्व राष् ट्रभाकत की कौरी भावना शाल्त्रहीन होने 
पर अम्रान्य और निरर्थक होगी । गोल्वरकर जी की राष्ट्रीपतावादी 


मान्यताएं अजात्त्रीय होने के कारण अमान्य हैं | 
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पवामी करपात्री की इन आलोचनाओं तथा उनके चुनाव घोषषा 
ते पह त्पष्ट है, % वे धर्म में अत्यन्त कट्टर थे । किन्तु पह कठटरता 
परधर्म घिरोधी नहीं है । प्रत्येक व्याप्त को अपने धर्म का कद॒टर अनुपायी 
टोनावाहिए ॥ शैता व्यक्ति ही धर्म और त्रमाज को ठुछ दे सकता है । 
फिन्‍्तु धर्म का सम्बन्ध व्यक्त ते होता है । यह उतके जीवन का शक 
पक्ष है, और प्रत्येक पक्ष परत्पर स्वतंत्र है । अत: दूसरे पश्च इससे प्रभावित 
और दमित गंडी क्‍ होगे वाहिए । इम्तलिश धर्म भी छ्पाक्ति के जीवन के 
राजनी तिक पक्ष का दमनवारी नहीं होना चाहिए । पह तत्य है कि 
धर्म की मान्यताओं का प्रभाव व्यक्तित्व परपड़ुता है, किन्तु राजनीतिक 
ततिद्वान्त और राजनैतिक जीवन का इतसे प्रभावित हौना आवश्यक नहीं है ॥ 
प्रत्येक ट्घाक्त अपने-अपने धरम का पालन करते हुए भी एक राजनी तिक ब्ण्डे 
के नीचे रहकर एक राज्य का संचालन समान विचारों के साथ तहपोग 


पूर्वक कर सकता है | यहाँ कोई विरोध नहीं दिखाई पड्ठता । 


स्वामी करपात्री जी के पूर्व गोल्वामी तुलतीदात ने रागमचरित 
मानत में रामराज्य के आठ की चर्चा की है । इसका स्वरुप प्रमुखत; 
उपदेशात्मक है । तुलतीदास द्वारा प्रत्तुत रामराज्य के सिद्वान्त के विरुद्ध 
आधुनिक दृष्टिट से कुछ आरोप लगाये जाते हैं । प्रध्म पह कि वे राजतंत्र के 
पक्षघर हैं और राजा तथा प्रजा के भेट को ल्वीकार करते हैं | द्वितीय वे 
सामाजिक-ट्यवस्था में वर्षाश्रम धर्म को स्वीकार करते हैं, जिसमें वर्षगत 


उच्चता और भिम्नता की बात भी त्म्मिलित है | पह गेट सामाजिक समता 
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के मार्ग में बाधक है । तृतीय उन्होंने मनुष्पों में भी पुरुष और स्त्री की 
पोग्यताओं का भेद करके स्‍त्री को गहित एवं मनिन्‍्दनीय कहा है । 


इन आध्िपों ते तुलतीदात द्वारा प्रस्तुत समाज-व्यवस्था के वर्तमान 
पुग में औचित्प पर प्रगनन चिन्ह लग जाता है, किन्तु इन्हें परीक्षण के 
बिना स्वीकार करना उतना डी गलत होगा जितना गलत अस्वीकार 


करना । तार्बिक- परीक्षप करने पर निम्नीलिखित बातेँ स्पष्ठट होती हैं । 


तुलसी दास के रामराज्य के आठ पर लगाया गया प्रथम आरोप 
कि वह शात्क और शात्तित के भेद को स्वीकार करते हैं . उचित त्पष्टीकरण 
के बाद समाप्त हो जाता है । रामराज्य में शासक एवं शापत्तित. के बीच 
भेद दिखाई तो पड़ता है, किन्तु न तो शासक श्लीषाक है और न ही शातित 
भोषित | यहाँ राजा को प्रजा के हहित में घिक्तित और प्रयत्मरत चित्रित 
किया गया है, साथ ही प्रजा भी राजा का हित करनाचाहती है । 
ऐसे समन्वय की स्थिति में तो भेद भी अमैट में बदल जाता है | राजा 
भारतीय शास्त्रों में *ष्छठांग्र भुन्‍" कहा गया है । वह छठें अँभ्न का ॥ करके 
रूप में। भोग करने का अधिकारी है । छल प्रकार के प्रयोग इस और सवित 
करते हैं कि ॥ कर॥ दाता स्वैचूपा ठे रहा है और संग़ाहक ॥राजा। उतते 
स्वीकार कर रहा है | इस पफठ अंग के बदले कितना दायित्व राजा को 
सौंपा गया है । वर्गहीन तमाजों का अवलोकन करने पर इससे अधिक गहरे 


भेद दिखाई पड़ेंगे । रामराज्य में भ्रातक सोचता है - 


जातु राज प्रिप प्रजा टुढारी । 


तो नृप अवत्ति नरक अधिकारी ॥। 


ऐते भातसक का उत्तकी प्रजा के साथ भेठ पा विरोध संभव ही नहीं है | छत 
व्यवस्था में तो'क्रातक और शभापित अन्योन्याश्रित हैं तथा तंपुक्त स्म ते अन्य 


उच्चतर ताध्पों का ताधन बने हैं | 
६ ् 


द्वितीय आरोप इस टृष्टटि ले अधिक महत्वपूर्ण है, किन्तु तम्पकू 
विवेचन ते पह आरोप भी तमाप्त हो जाता है । तुलतीदात और उनका 


रामराज्य वर्षाश्रम-व्यवस्था पर आध्यारित है | मानत्त में उन्होंने कहा है- 


बरनाभ्रम निज निज धरम निरत वेट पथ लोग ॥ 


चलहिं सदा पावहिं सुबहिं, नाहिं भय शौक न रोग ।। २ 
गॉकन्तु यह वर्णाष्रम-व्यवस्था किती प्री प्रकार ते सामाजिक समता की 
विरोधी नहीं कहीं जा सकती । इतो प्रसंग में तुलतीदात ने पुनः कहा है- 

तब नर कराहिं परस्पर प्रीती । 


चलहिं स्वघर्म निरत श्रुतिनीती ।। ? 


जन मानत्त में परस्पर प्रीति का संचार होने पर ही सामाजिक एकता संभव 


है | समता को बाहर ते नहीं लाथा जा सकता । बाहर मे लायी गयी 
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तमता स्थायी नहीं होती । स्थायी समता अन्त: स्फूर्ति ते ही उत्पन्न 

होती है । बादय तमता के अल्थापित्व का प्रमाण आधुनिक पुग के सताम्प- 
वादी राज्य है, जहाँ तमता बलपूर्वक लोगाँ पर लाठ दी गयी है | तुलतीदात्त 
ल्वधर्म के आचरप पर बल देते हैं । स्वधर्म वर्षाश्रम धर्म के अनर्प ही होता 

है, किन्तु पह अधिक स्पष्ट कर्तव्यों का संकेत करता है । स्व + धर्म में 

लव पर अधिक बल ददिपा गया है । इससे यह भी झलकता है कि यह व्यक्त 
का धरम था और व्यक्ति के स्वर्म एवं उतकी त्थिति के अनुतार बदल 

जाता था । व्यक्ति के स्व का निर्धारण उसके गुण एवं पोग्पता के अनुत्तार 
होता था । गुष और पोग्यता मेँ वृद्धि करके तमाज में आदरणीय स्थान 
प्राप्त करना तंभव बताया गया है । * चातुर्व्ण्य/॑ मायातृष्ट॑ गुण-कर्म 
विभाम्नव:" *0 के माध्यम ते गीता भी यही घीषषा करती है कि वर्ण 

वास्तव में गुष-कर्म के आधार पर निपत होता है जन्म के आधार पर नहीं । 
गुण और कर्म ते व्यपि तपाँ के वर्गों में भेद होता है और फिर स्वधम 

भी भिन्‍न-भिन्‍न हो जाते हैं । किन्तु यह भेद तामाजिक-तमता में बाधक 
नहीं है | व्यक्ति के वैश्िष्टप कौ समाप्त नहीं किया जा ज़्कता ॥ 

आधुनिक तमाजवादी विचारक भी * योग्यता श्वं आवष्यकता के अनुस्म” 

की बात करते हैं । इस कथन में भी व्यक्तिगत भेद के विचार अन्तर्निहित हैं । 
गुष एवं कम के आधार पर पदि तमाज में कोई व्र्पाक्त ठूतरे व्यक्तियों से 
अधिक उपलब्ब्धि प्राप्त करता है, तो इसे प्राकृतिक-मेद कहकर स्वीकार 


करना ही पड़ैगा । प्रयत्न करके भी इस मैद को नहीं त्माप्त किया जा 


तकता । 


(_तीप आलोचना त्ञामाजिक-तमताकी टुृष्टिट ते अधिक तंगत प्रतीत हेप्तीहे| 
पुततीदात ने 3नेक प्रस्नंगों में स्लियों की निन्‍दा की है, के कभी तो 
वे (स्त्रियों की अत्यन्त कठोर निन्‍दा करते हैं " दौल गंवार परूट्र पश्नु नारी* 
>थवा * अवगुण आठ तदा उरा रहही* इन जले अन्य अनेक प्रस॑गों में नारी 
फो निन्दित और हेप तमझा गया हैं । जिसके आधार पर राहुल तांकृत्यापन , 
भंदन्त आनन्द , कौष्नल्यायन और अम्बेदकर जैसे कुछ द आलौचकों ने यह निगमित 
किया कि तुलसीदाब द्वारा कॉल्यत रामराज्य में नारी को ज़्माज में अत्यन्त 
फनिम्न स्थान दिया गया है | किन्तु तुलतीदात और उनके ग्रन्थों विशेषकर 
” राग्मचरित मानत्त*का सम्पक सांगोग्रान और #दुराउ्ाह पूर्ष अध्यपन करने पर हम 
इस निष्क्थ पर पहुंचेंगे कि गोस्वामी जी के नारी संबंधी विचारों की जिन 
लोगों ने निन्‍दा की है वे दुराग्राह ग़त्त ते साधारण जीव थे,जो गोत्वामी जी कौ 
ठीक ते नहीं समझ सके ।त्तिधा राम मय सब जग जानी, करा प्रणाम जोरि जग पानी” 
में आस्था रख्ने वाला व्यक्ति, कीट प्रतँग में भी सिया राम का दर्गन करने 
वाला व्यक्ति क्या कभी नारी निन्‍दक हो तकता है? मानत में जहाँ भी 
_ नारी निन्‍दा की गयी है बिल्कुल साधारण और टुष्ट पात्र के द्वारा की गई है ॥ 

रावण और समुद्र जैसे. पात्र जो भ्रास्त्र की ही भाषा समझते हैं विनक्लाऔर 

अनुशातन की नहीं, उनमे नारी के प्रति क्‍या इतसे अच्छी टिप्पणी की आश्रा 
की जा सकती है? नारी को मात्र उपमोग की वत्तु तमझने वाले उसके गरिमा 
मणित मानवत्तद्धर्मिणी के छ्प का दर्शन कैसे कर सकते हैं? गोल्वामी जी एक 
महान तनन्‍त ये । अन्य स्थानों पर भी जहाँ नारियों की निन्‍दा की गयी है 
वै स्वैरिषी नारियाँ हैं जो अपने हावभाव और चविलात्त प्रेम ते इबवर भजन में 
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लीन भक्तजनों को भाक्तिमार ते विचलित करती हैं । ऐसी नारियाँ की 

प्रत्यक्ष साहित्य और धर्म में निन्‍दा हुई है । भ्रक्तापियर के नाथ्कों में पढ़िये 
(२०वीं गीय ह७०७ 48. आरटकनछत गोध्वामी ने न केष स्वैरिणी महिलाओं 
अपितु स्वैरी पुरुधों की भी उतनी ही कठु आलोचना की हैं और उत्ते कही 

अधिक कठोर दण्ड की व्यवस्था की है | पददि स्वैच्छाचार के कारण भ्रुषणवा 

के नाक>कान काटे जाते हैं तो रावण और बालि का व्धा किया जाता है । 

पदि तुलतीदात जी का तही मूल्पाकन किया जाय तो हम इस नि के पर 

पहुंचेंगे कि वे नारी जाति को कितने महाद्व उन्‍नायक थे और तमाज में उन्हें 
पकतना ऊँचा स्थान देना चाहते थे । उनकी लेखनी ने पार्वती , कौशल्पा, 

सुमित्रा, अनुतूया और सीता जैती देवियों, आर्यन्माताओं की बात दूर 
रही; भबरी, तारा, त्रिजटा और मनन्‍्दोदरी जती कय और राष्त जातियों 

से संबंधित नारियाँ का श्री समान आदर के ताथ वर्णन किपा है । और उन्हें 
पचरकाल के लियि समान सर्प ते पूज्य बना दिया है । अत: नारी जाति कै प्रति 
उनके मन मेँ अपार क्रद्धा थी किन्तु उत्के आदर माता, आदर पत्नी, आदर 

पुत्री और आदर्श भक्त आदि के सर्प में, स्वैरिणी और प्रमदा स्म में नहीं । 
नारियाँ के मार्यादा विहीन आचरण के प्राति उनके मन में आक्रौभ था और उनकी 
अतहायक्‍नत्था के प्रति सहानुप्नाति । यही कारण है कि जहाँ वे " जिमि स्वतन्त्र 
होइ विगराहि नारी* का उल्लेख करते हैं वहीं चै "प्राधीन तपनेहु भुब नहीं” कहकर 
नारिषोँ के यारुण डेंन्य के प्राति अपनी त्वेदना प्रकट करते हैं ॥ 
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क्‍ उपर्गुक्त विवेचन ते गौत्वामी तुल्तीदात की व्यवस्था में नारी पुरुष के तामाजिक़ 
स्तर में भेद शी बात करनावथ्यर्थ हो जाता है | तमाज सहैव अच्छे की प्रशंसा और 
दर की भिन्‍दा करता है । यहाँ पर तुलतीदात का उपैय आदर्श की स्थापना 
करना था, इतललिए उन्होंने दौषों कौ उभार कर मिकालने का प्रयात किया | 
गुषों की स्थापना है लिये टोघों को दूर करना ही पड़ैगा । पही तुन्सीदात 

मे किया है। 


शामराज्प, राज्य संबंधी अब तऊ की गपी कत्यनाओं में सर्व्ेष्ठ है । 
पागवालत्य विचारक एड्मर बेबिन्ध ने लिखा है." इस व्यवस्था में उन्होने 
पनरिद्ता सम ते आऑलल्तिक हिन्टू परम्परा का निर्वाह किया है | वेदाँ और 
शाल्त्रों को प्रमाण के रुप में स्वीकार ढिया है । उन्होमि तामाजजिक कर्तव्योँ पर 
बहुत जोर दिया है "।<* स्ाम्राजक कर्तव्यों का पालन करके ही मानव-जीवन 
के तुब, भा स्ति, लौकिक- विकास और ख्राध्या ल्मिक-प्रगाति को संभव बनाया 
जा तकता है । उततः शादर्श की ठुष्टिट ते रामराज्य की कल्पना तर्वाष्च है | 
तुल्तीदात की कत्थना करपात्री जी के विचारों में व्यवहारिक हछुय लेती है । 


उत्तढा मूर्त व्यावहारिक हम अभी नहीं देखा जा सकता है | 


समीक्षा 


साहाक' शतक गरमुकतकाकानयातत याका, 


करपाती जी के सामाजिक टिदयारों ढा अवलोकन करने पर 


पह ज्ञात होता है फ़ि वे समाजवाट के पाइवाल्य स्वरूप को अल्वीढार करते 
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हैं। विशेषत: मार्कावाद के नाम ते प्रचलित समाजवादी तिंद्वान्त का वै 

विरोध करते हैं । मार्कावाद द्वारा स्वीकृत तमस्त विधियों पधा- 

० पक्तिग्त-सम्पातत्त की तमाप्ति एवं वग-संघथ आदि का उन्होंने विरोध 
किया है । इनका कुछ भी सामाजिक महत्व नहीं है । इन विधियों ते प्राप्त 
तमानता स्थायी नहीं हो सकती । गाँधी जी भी पही कहते थे और त्वतन्त्रता 
आन्दोलन के दिनों मं सटैव रामराज्य ढा आदर जनता के तामने रखते ये । 
उनका क्यन था कि पदि बुरे रास्तों ते स्वतन्त्रता मिल भी गड तो बह त्थाई 
नहीं होगी । देश श्क दिन पराधीन हो जाएगा । इत लिये जनता को तंपम 


और आत्मानुशातन एवं धैध के गुष प्राप्त करने चाहिए । 


मार्कवाट का विरोधी होने पर भी करपात्री जी सामाजिक 
समानता के विरोधी नहीं थे । राहुल आदि भारतीय मार्क्शवादिपाँ की 
पह मान्यता, कि वे पूँजीवाद के समर्थक थे, अतंगत है । मार्क्सवाद के विरोध 
ढ़ अप पूँजीवाद नहीं होता । तामाजिक तमानता के लिय बढ्च एव दान 
ढ़ी विधियों कौ स्वामी जी स्वीकार करते हैं । तमता उनके लिये भी 
अभ्फ्रित है, किन्तु उसके लिये वे भिन्‍न विधि का प्रयोग करते हैं । 


दान, यज्ञ को तामन्तवादी-प्रर्वृतत्ति का प्रर्चायक माना जाता 
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है । इतके लिये तेम्पसत्त वी आवश्यकता पड़ती है | व्यक्तिगत- सम्पातत्ति 
के बिना दान का । कोड़ अं नहीं होता ॥ अतः स्वामी जी व्यक्तिगत 
तम्पत्ति के शात्त्र-सम्मत त्य को स्वीकार करते हैं । सम्पात्ति के एक 

अंग को दान के हम में प्रयोग करने का शास्त्र - आदेश तामाजिक- समानता 
की एक विधि है' और स्वामी करपात्री जी की मान्यता यह है कि 

पह विधि भारतीय तमाज के लिये अधिक उपईउत है । 


रामराज्य के जित आदर की स्थापना सन्‍त तुलतीदात ने राम- 
चरितमानत में की थी, वह आदर मात्र था और अ्छा-प्रधान तथा उपदेश 
प्रधान, प्या, किन्तु करपाजी जी ने उसे रापजमैशतिक दल का छु्म देकर उपेक्षाकुत 
अधिक स्पष्ट तामाजिक और राजमैततिक आदर्श के हम में प्रत्तुत किया । 
व्यावहा रिक रुप में उनके पिवार कितने तल्य हो पते, पह भिन्न प्रश्न 
है | सैद्वान्तिक सम ते उनका आठटी निश्चय ही तर्वोष्च है, वह सामाजिक 
-व्यवत्था के रूप में समता, स्वतंत्रता एवं भ्रातृत्व को महत्व देता है । 


अतः उत्ते क्माजवाट का विरोधी नहीं स्वीकार ढिया जा सकता । 


| ७० 


टन 


5.4. 


री प क्र 


54. 


| ।« 


| 2« 


243 


क्वामी करपाज्री, माक्वाद और रामराज्य, गीता प्रेत, गोरख्पुर 
मे0 209 

राष्टुल सॉकृत्यायन , रामराज्य और मार्क्सवाद, पिपुल्त पव्लिसिंग 
हाउत, प्राएललिएनई दिल्‍ली ॥98। 

करपात्री स्वामी, “राहुल की झान्ति*, गीता प्रेत, गौरयपुर । 
भागवत ,5.08 9 

करपाजी स्वामी, माक्सेवाद औररामराज्य, पृ0255-56 

वही पृ0 25५ 

वही पृ0 265 

महाभारत, उधोग पर्व , 55,60 

स्वामी करपात्री, माक्तेवाद और रामराज्य, पू० 270 

वही पृ0 275 

अखिल भारतीय रामराज्य परिषद का चुनाव घीष्षषापन, प्रकाशक 
श्री सन्‍्तइ्नरण वेदान्ती, धर्मतंथ, टुर्गाकृण्ड, वाराणती, ।॥977, पृ0 2 
वही परृ0 5 

वही पृ0 उ«% 

स्वामी करपात्री , विदार पीयूष, श्री तन्‍्तक्रण वेदान्ती, प्रधार 


मंत्री, अखिल भारतीय रामराज्पय परिषद्‌, वाराणंसी ॥975 पू0 2५% 


2(0« 


थे | 


2]4 


वही पृ० 2५% 

वही पृ0 2५% 

तुनतीदात , रामचरित मानत, उत्तर काण्ड * टो060 चौ0 6 
तुनतीदात, रामचरित मानत्त- उत्तर काण्ड दोहा 20 

तुल्तीदास- रामचरित मानत्त- उत्तर काण्ड दो0 चौ० 2२ 

गीता, अध्याय ५, इलोक ।5 

लव आफ गाइड एण्ड तोशनल डेंपुटी इन द रामचरित मानत, जे0एडग्रर 


बबीन्यू मोतीलाल बनारतीदास ।979 पृ0 52 


चतुर्थ खण्ड 


हक्तक्कप्कलततताकल्क 


आधुनिक तमाजतिचारकों पर वेदान्त का प्रभाव 


पिता शुहुलाओ (कुछ पदुचत: सुधा (ुरवक सुरा सुनना दुरा» पुझुतन ुभाा- शुहणक शुटुौन- वुडुगम» सता शत ण० हुक दुटानय बुना शुाा शुरमा- शान पूरा शारा चूटाा+ शुशा- कुरान कुशन+ शुक्त० कुकणा+ हुए चुप सता कुक चना चल खनन 





अध्याय 8- महात्मा गाँधी 
अध्याय १« लौकनायक जयप्रकाश नारायण 
अध्पाय ।॥0« डा0 राम मनोहर लोहिया 


अध्याय ।।- डाए तम्पूर्षानन्द 


.. महात्मा गाँधी 


महात्मा गाँधी पुगपुस्भ थे । 20वीं भती में हुए विषव के महानतम 
व्यांक्तयाँ में उनका नाम 'निर्विवाद सम ते स्वीठृत है । वे विदारक, 
कर्म पोगी, राजनेता और महात्मा के रूप में जाने जाते हैं । परन्तु उनके 
ताप्राजिक एवं राजनैतिक विचारों के विधय में विवाद है । कुछ लोग उन्हें 
अराणकतावादी मानते हैं, तो कोई धार्मिक नेता और कोई तमाज्वादी । 
इनमें कौन ता टृकिटकोण तत्य ह, पह विचारषीय है । प्रस्तुत प्रसंग में हमें 
पह विचार करना है कि क्या गाँधी जी समाजवादी ये । पट वे समाजवादी 
५, ती उनका तमाजवाद क्या है? कुछ विचारक उन्‍हें समाजवादी कहते 
हैं और दुसरे पूंजी वादी- मानते हैं । गाँधी जी को तमाजवादी विचारक 
मानने वालों काआधार स्वयं गाँधी जी का वह उद्घोष है, जितमें उन्होंने 


अपने को तथाकथित समाजवाटियएाँ में प्रावीनतर समाजवादी कहा है [ 


ठूमरे घिचारक जो गाँधी को तमाजवादी नहीं मानते उन्हें धार्मिक 
उपदेभक मात्र कहते हैं । उनकी मान्यता है कि तमाजवाद तच्चे 3र्श्राँ में केवल 
वैज्ञानिक तमाजवाद हैं | अपनी बात कौ पुष्ट करते हुए इन विदारदोँ ने 
कहाहे कि गाँधी के तामाजिक विचार व्यवहार पौग्य नहीं हैं | वे काल्पनिक 
नैतिक सिद्वान्तों पर आधारित हैं और कोरे आठ्शोँ की स्थापना मात्र 
मे किसी सिद्वान्त को मृल्यवान नहीं कहा जा सकता । उनका कथन है कि 
गाँधी के आदर्श पुटोपियन हैं, जो त्वार्गिक मृल्यों पर आधारित हैं और 
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जिन्हें सांसारिक मनुष्य नहीं प्राप्त कर सकता। इन नैतिक मृल्पों कौ 

पे विचारक नैतिकता का 3मल ॥मोरॉलिक एसिड कहकर पह सिद्ध करते हैं 
पक ये मूल्य तमाजवादी उद्देश्यों के लिपि न केवल व्यर्थ अपितु हानिकारक भी 
हैं । किन्तु आदेश का अव्यवहार्य होना उत्ते मृल्यहीन नहीं बनाता । 
उपपु्त अपलोचनाक्षं का उत्तर देते हुए गाँधी जी ने त्वयं कहा था, 

" यूक्लिड की परिभाषा वाला बिन्दु कोई महु्य खींच नहीं सकता, फिर 
भी उसकी कीमत हमेश्ना रही है और रहेगी । इसी तरह मेरी इस तत्वीर 
की भी कीमत है ।"* यही कारण है कि गाँधी द्वारा खींची गयी तमाज- 
वाद की तस्वीर अन्यवहार्य होते हुए भी मूल्यवान है | अभी तक कोई भी 
ऐता आदर्श नहीं बना, जिसे पूर्ण रूप ते प्राप्त करके किती मनुष्य ने दिखा 
पिया हो | तत्प तो यह है कि आदर्श सदैव आदर्श बना रहता है और 
इसी में उसके उद्देश्य की पूर्ति है । अत: गांधी के आदर्श को भी अब्यवहारिक 


कहकर म्ृल्पहीन नहीं कहा जा सकता । 


गाँधी जी के विद्यारों का निष्पक्ष अध्यपन इस बात को पुष्ट 
करता है कि सामाजिक एवं राजनैतिक संस्थाओं के विषय में उनके विद्यार 
तच्चे अथाँ में समाजवादी हैं । गाँधी जी के समाजवादी वियारों का ऋषपन 
डाए0 वेणुधर प्रधान के ग्रान्ध " द तोशलिस्ट थाट आफ महात्मा गाँधी" “में 
पवषट रूप ते मिलता है । टो उण्डों में 'विभकत इस ग्रन्थ के प्रथम खण्ड का 
आरम्भ डा0 प्रधान तो विरोध॑पूण स्थ्यिति से करते हैं । एक और गाँधी जी 
के आलोचकों के विचार हैं, जो उन्हें परिवरततनवादी एवं प्रतिक्रियावादी 
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मानते हैं, और दूसरी और गाँधी की घौष्यया के ताथ ही अन्य विचाहकों 

के मत जो उन्हें 'तेच्चा तमाजटाटी छिद्ध करते हैं । + गाँधी जी तो सच्चा 
ताम्पवादी तक होने का दावा करते हैं । इन्हीं दो स्थितियों की उपयुक्तता 
एवं तथ पात्मक्ता की तमीक्षा गन्‍्थ के द्वितीय खण्ड में की गई है । 


एंगेत्त ने तमाजवादी विचारों को कात्यनिक ॥ पुटौपियना एवं 
वैज्ञानिक ॥त (इन्टिफिक ॥ दो वर्गों में बाँटा है | इत विभाजन में मा्क्त 
के सिद्धान्त को द्वितीय वर्ग में तथा अन्य समतल्‍्त सिद्वान्तों को प्रथम 
वर्ग में रखा गया है । मार्क्सवाद के अतिरिष्रत अन्य तमत्त सिद्वान्तों को 
काल्पनिक इस अर्थ में कहा गया क्योंकि ये सिद्धान्त केवल विचार-जगतु 
तक ही सीमित रहे | वास्तविक विश्व में इनकी कोई गति नहाँ रही । 
इनके अनुरुषप कितती तमाज का निर्माण नहों हो सका । इसका स्पष्ट कारण 
पह था कि इनमें व्यवहार्गता की त्रामथ्य ही नहीं थी । ये कात्यनिक 
मिद्वान्त जिन मूल्यों की चर्चा करते हैं , वे मृत्य मनछय को केवल बौद्धिक 
एवं आध्यात्त्मिक प्रापी के र्म में का त्यत कर लेते हैं । ये मानव की भौतिक 
प्रवृत्ति को उचित त्थान नहीं देते । बौद्धिकता के त्ाथ-ताथ मनुष्य में अन्य 
प्राभियों की तरह प्रवृल्तियाँ एवं भावनायें भी हैं। इन भावनाओं को 
बुद्धि एवं तर्क के द्वारा नियंत्रित नहीं किया जा सकता। मे अन्य अनेक 
भौतिक भ्रक्ितयों द्वारा नियान्त्रित होती हैं | अतश्व बौद्धिक एवं आध्यात्मिक 
फनियमों पर आधारित सिद्वाहुत समाज का परिवर्तन एवं मार्री दभ्नन नहीं कर 


तकते । तर्क में निःतंदेह भ्रव्ित होती है, किन्तु यह भ्रक्ति तम्पूर्ण सामाजिक- 
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जीवन को व्यवस्थित करने में तमथ नहीं हैं । इन विद्यारकों के अनुतार 
तम्पूर्ण मानव स्वभाव केवल मार्क्त एवं शेंगेल्स द्वारा क्थापित तिद्वान्त में 
ही दर्शाया गया है | प्रेम और घुणा, युद्ध एवं श्लान्ति का तामाजिक 


महत्व बराबर॑है, | व्यधोंक ये मनुष्य के लि समान स्प ते प्राकृतिक हैं । 


समाजवाद के दोनाँ स्म- कात्यनिक एवं वैज्ञानिक- एक ही आधार 
पर स्थित हैं औरवह आधार है- त्तामाजिक नीतिश्नत्त्र ।? दोनों 
सिद्वान्त ए५ ही तामान्य आदर्श “मानवता की भलाई'”के लिए हैं । 
तामाजिक समानता ही उनका साध्प है । इ्म्त त्य के बावजूद गाँधी के 
प्षिद्वान्तों को क पत्यनिक माना जाता है, क्‍योंकि झहकम्पूर्निह्ट मेनिफेल्टो 
परआधारित हछिद्वान्त नहीं है | गाँधी जी के सिद्धान्त वेदान्त के मृल्पों 
पथा त्याग, अपरिउ्राह, अनासक्ति आदि के आद्शोँ का आश्रय लेकर " 
मनुष्य की अन्य प्राणियों से अलग कौर्टिट में रखे हैं । उनके अनुसार मनुष्य 
बौद्धिक अधिक हैं, भावना प्रधान कम । इतीलिए वह प्रेम और शान्ति को 
घुणा और पुद्ध की ओधा अधिव मुल्यवान तमइते थे । इनकी अवहेलना स्वप॑ 
इन मूल्यों की स्थापना के लिए भी करना उनकी दृष्टट में अनुचित था । 
पह तो सत्य है कि इन मुत्यों को वैज्ञानिक समाजवाद भी स्वीकार करताडै, 
किन्तु उतकी टुष्टि में थे तहायक मूल्य हैं । अन्य उच्चतर मू ल्‍यों की भी मान्यता 
वैज्ञानिक तमाजवाद में है, जिनकी प्राप्ति के न्‍्यि पूर्वोक्‍्त मुल्पों की अवहेलना 
उन्हें मान्य है । किन्तु गाँधी की मान्यता यह है कि ये वैज्ञानिक तमाजवादी 
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इस तथ्प को भ्त जाते हैं कि ततत्प, अहिसा और शान्ति को अतसत्य, हिंता 
एवं पुद्ध के द्वारा प्राप्त नहीं किया जा सकता । पदि पह प्राप्ति संभव 

भी हुई, तो दणिक, आंज्िक एवं अत्पकालिक ही होगी । स्थायी श्रान्ति 
एवं तत्प की स्थ पपना केवल सत्प एवं अहिता के द्वारा ही संभव है, क्‍योंकि 


पर्याप्त कारण ही किसी कार्य को उत्पन्न कर सकता है । 


गाँधी जी ने वैज्ञानिक तमाजवाद द्वारा स्वीकृत वर्ग-तंघभ के ततिद्वान्त 
की अशुभ माना है । उन्होंने कहा है, " वे ॥शमाजवादी। पह बताते हैं 
पक धनी वर्गों श्वं आम लोगों के बीच या पूँजीपतियों एवं मजदूरों के बीच 
आवश्यक रुप ते श्ता बैर या विरोध है कि वे शक टूतरे के भले के लिये कभी 
त्याग कर ही नहीं सकते । मेरा ब्छे लम्बे तमय का अनुभव इससे उलटा है । 
जररत इस बात की है कि मजदूर और कामगार अपने अधिकार को जाने 
और उन्हें आग़ह के ताथ जताने का तरीका भी जानें ।"* समजावाद एवं 
तामाजिक तमता की स्थापना के लिये भी अहिंसा का त्याग अनुच्ति है | 
सत्य तो यह है कि इन दोनों वर्गों का विरोध आभाती है | वग-तंर्की ते 
उत्पन्न समाजवाट तच्चा तमाजवाद नहों है । | पह उसकी कैवत्र अस्थायी 
अवस्था मात्र है । स्थायी तमाजवाद तो दोनों वर्गों की एरस्पर तृद्ष-बल्य 
में ही उत्पन्न हो तकता है । आवश्यकता इस बात की है कि जनतामान्य 
का मानतिक एवं बौद्धिक स्तर इतना ऊपर उठा दिया जाय, कि वे उत्त 
स्थिति को समझ्न सकें, जिसमें टोनों वर्गों का हित शक हो जाता है | वात्तव 
में अगर मानव म्र॒ल्पाँ का विवेचन किया जाय तो उनकी एक ऐसी स्थिति 
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अनिवाएत: आती है, जहाँ परस्पर विस्द्ध प्रतीत होने वाने वर्गों के हित 
एक हो जाते हैं | अत: पह जान लेने पर कि दोनों वर्गों का हित शक है, 


संघर्ष की संभावनाही समाप्त हो जाती है । 


कार्य-कारण तम्बन्ध की यह विश्लेता हैं कि कारण के कुछ गण कार्य 
में अवश्य विधमान होते है. | इसलिए एक और तो पुद्ध अध्म होने के कारण 
ज्ञान्ति को उत्पन्न नहीं कर सकता और दूतरी' तरफ पुद् एवं हिंता ते 
उत्पन्न होने वाले कार्य में इनके आशिक गुण भी होंगे । अत; तिद्वान्तत: 
हम इत निष्कर्थ पर पहुँचत हैं कि वरग-तंघर्ष एवं घृषा के माध्यम ते सच्ची 
सामाजिक समता प्राप्त नहीं हो सकती । अगर तच्चे एवं स्थायी तमाज्वादी 
समाज का निर्माण करना है, तो यह केवल उन्हीं मूत्याँ के माध्यम ते 
संभव है, जिन्हें नैतिकता का अम्ल कहकर वैज्ञानिक तमाजवादी दुकरा 
देते हैं । 


पामान्यत: समाज्वाटी सिद्वान्तोँ में समाज के समत्त तंदर्त्यों के 
समान अधिकार की बात कही गयी है, किन्तु गाँधी के विचारों में 
समान अधिकाराँ से अधिक महत्व समान कर्तव्यों का है । अधिकार और 
कर्तट्प के बीच अपुतर्तिद्धि तैबंध है । एक दूसरे के बिना अर्थधहीन हो जाता 
हैं| ये एक ही तिकक्‍के के दो | पहलू हैं । पदि किती तमाज में क तैव्यों की 


समानता स्थापित हो जाय, तो अधिकारों की समानता स्वप्मैव उपत्थित 
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होगी, किन्‍्त अधिकारों की तमानता स्थापित होने पर कर्तव्यों को तमानता 
तहज रुप में नहीं आती ॥ द्वितीय स्थिति का अनुभव हम वर्तमान युग में साम्य- 
वादी राज्पों का उदाहरण देवबकर कर सकते हैं, जहाँ सामाजिक तमता की प्राप्ति 
के लिये युद्ध लड़े गये | उन रार्ज्पों में तमाज की स्थिति और भी भयावह 

है । कर्तव्य एवं अधिकार अवियोज्य हैं, किन्तु पह मानव मन की कमजोरी 

है कि वह दो अधियोज्यों के बीच भी विमाजक रेढा ढींचने का प्रयात्त करता 

है । अधिकारों की लाल्सा उनसे प्राप्त होने वाले तुबों के प्रात्ति और भी 

नौलृप बना देती है और अन्ततः व्यक्ति यह भूल जाता है कि कर्तव्य 

-पालन के बिना अधिकार की सुरक्षा नहीं हो सकती । पह भ्रूल तामाजिक 

विघटन का कारण बन जाती है | अत: गाँधी के विचारों का तमाजवाद 


तामाजिक स्थिरता के लिए अधिक युवितयुक्त है । 


डा0 वी0पी0 गौड़ के अन्ुुततार * गाँधी जी की मान्यता थी कि 
ततच्ची समानता की स्थापना समाज के वैभवश्नाली वर में कर्तव्य की भावना 
जगा कर ही हो सकती है| उनकी हे लली गीता के अपरिगाह लिद्वान्‍्त 
के प्रभाव के फलस्वरूप बनी थी | धनवान को वह घन हीनों के ट्रत्टी के रूप 
में देखना चाहते थे ।"? गाँधी गज के 'लिए जिस विधि को; उपयुक्त 
तमझते ये उत्ते "भ्ान्ति पूर्ण क्रान्ति" की संज्ञा दी गपी है । ? इस शान्तिपूर् 
क्रान्ति के माध्यम ते, जिसे गांधी त्वयं *सत्यागाह” कहते थे, जब नल 
धनहीनों के प्रति अपने कर्तव्य का सच्मुच अनुभव कर लेते हैं, जब उन्हें पह 


ज्ञान हो जाता है कि उनके अधिकार अतीमित नहीं है और धनहीनों के 
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अधिकार तीमा रैखा बनकर प्रकट हो जाते हैं तो पहीं ते समाजवाद की 
प्रक्रिया फज्रारम्भ हो जाती है | इसके फलल्वरू्प जिस समाज की स्थापना होती 
है, वह भपेक्षाकृत अधिक छुटृद एवं स्थायी होता है । अधिकारों एवं कर्तव्यों 


की तमचित रूप झि,समायोजित करके ही समाज चल सकता है । 


5 


महात्मा गाँधी सत्याग़राह को समाजवाद का त्ाधन मानते ये । 
डग0 वेषधर प्रधान ँ ने लिखा है कि -” गांधी के अनुतार पह तिद्घबान्त व्या« 
वहारिक एवं पारमार्शिक उपलब्ध्यियों के ल्‍लिथि रामबाण है ।" |? इसके माध्यम 
ते समाज की तमल्त्‌ क्‍ आर्थिक, राजनैतिक तथा नैतिक बराइ्डयों को दूर किया जा 
तकता है । "सत्पाव्ाह व्यक्तिगत और तामाजिक दोनों प्रकार की बुराइपों 
को टूर करने में सम4 है । व्यक्तिगत स्तर पर यह व्यक्ति के आचरण को 
भुद्ध कने का उपाय है और सामाजिक स्तर पर यह अतमाजवादी भ्रक्तियों 


पर काब पाने की रणनीति तैयार करता है । * |! 


च्चे सत्यायाही के +लिए जिन पाँच व्रतोँ सत्य, अहिंसा, अत्तैय, 
अपरिग्राह और ब्रहमचर्य का विधानगांधी जी ने किया था, उनमें भी वे 
अपरिग्रह, अत्तेय और ब्रहमयर्य को तामाजिक मुल्य के र्म में स्वीकार करते 
थे । समाज के ल्थि इनका होनाअत्यन्त उपयोगी है । ' 5 ' वास्तव में 
इन भआब्दों का तामान्य 34 ते परे एक पारिभाषिक आर भी उनके आवारशात््त्र 
में मिलता है । उदाहरण के लिए उन्होंने उन समस्त किपाओं को चोरी माना 


भले 
ए 


५ जिनमें मौलिक आवश्यकता से अधिक कोई ले लेता है ।" अपनी आवाग पकता 
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ते अधिक किती वस्तु को त्वीकार करना चोरी है । "९ 3त; यह 3ह्तेय का 
विरोधी है । तत्यात़ही के लिए यह आवश्यक है कि कैवल अपनी मूल 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये ही भौतिक वह्तुओं को स्वीकार करे । 
संचय की प्रव्वातत्त बुरी है | यहाँ गांधी के विचार आधुनिक युग के 
अराजकतावादी तथा साम्पवादी विद्यारकोँ के समतुल्ध हैं | अस्तैय 
और अपरिठ्राह के साथ ही महात्मा गाँधी के ब्रह्ममचर्य झब्द का विर्रिंट 
4 है । इते व्यक्तिगत मानवीय भ्रृल्प के रुप में तो पहले ते ही मान्यता 
प्राप्त थी । गाँधी जी ने इते सामाजिक मुल्य प्रदानकिया । इस द्ञत 

के पालन ते जहाँ व्यक्ति का हित होता है, वहीं समाज का भी हित 
होता है | दादा घधर्माधिकारी ने "तर्वादिय टदर्गन" नामक अपने उरन्ध मेँ 
इसे "सामाजिक-ब्नहमचर्य” संज्ञा प्रदान की है | “इससे समाज की प्रत्येक 
स्‍त्री माँ, बहन अध्या पुत्री तथा प्रत्येक पुरुष पिता, भाई अथवा पुत्र बन 
जाता है । इस प्रकार यह सम्पूर्ण तम्माज शक परिवार जैता हो जाता है । 
"बतुधैव कुदुम्बकसा के आदर्श की ओर बदुने के लिये यह ब्राम्नाजिक-ज्रहमचर्ग 


अत्यधिक सहायक है । 


एक व्यक्ति की तंवप की प्रद्याल्ति लाखों लोगों को ठु;खी करती 
है । किती व्यक्ति द्वारा केन्द्रीकृत सम्पात्ति अनेक लोगों कौ भ्रृंखों मरने 
के क्‍लिए बाध्य करती है । धन के प्रति ललिप्सा उत्तरोत्तर ब्दती ही 
जाती है,। इसको तभी तमाप्त किया जा सकता है, जब लोलुपको इत्त 
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तथ«प की पूर्ण जानकारी दे दी जाय कि स्वप॑ उसके तथा लाखों अन्य लोगों 
के दुःख का कारण उसवी धन लिप्सा है | अतश्व गांधी अपारिग्रह को 
तामाजिक मुल्य तथा तत्याउरह को आवश्यक शत स्वीकार करते ये । 

इती प्रकार अहिता और ब्रहमपर्य को भी आवश्यक मानते हैं । अहिता का 
पारिभाषिक अर्थ है, "सार्वभौम प्रेम! |> और ब्रहमचर्य का अर्ई है " विवाह, 
परिवार आदि तमाजिक तंत्थाओं ते टूर"।* इन मूल्पोँ को स्वीकार करने 
पर ही तथच्चे तत्याज़ह का पालन संभव है ॥ ये तंत्थायें व्याक्त के प्रेम कौ 
तीमित करती हैं और अहिंसा के मार्ग में बाधक बनती हैं । व्यक्ति की 
तीमाओं से बाहर निकलकर त्तमाज की तेवा के लिप आवश्यक ये तदूगुण, 
जिन्हें तत्पाठ़ाह की आवश्यक भ्त के स्प में स्वीकार किया गया है, 

गीता में स्वीकृत तंनन्‍्याती के सिद्धान्त के समतुल्प ही है । गांधी जी 

के पूर्ववर्ती विचारकों में स्वामी रामतीर्थ श्वं स्वामी विवेकानन्द ने भी 
तमाज तेवा तथा तमाज्वाद के लिए जिस तंन्पाती को उपयुक्त कार्यकत्षा 
माना है, उसमें इन्हीं गुषों की आवश्यकता पर बल दिया है । गीता का 
निष्काम कर्मपोगी उत्ती प्रकार का आचरण करता हैं, जैता आचरण गांधी 
का सत्याठ़ाही । गांधी के विचारों पर गीता दर्शन की स्पष्ट छाप 
दियाई पड़ती है । 


गांधी के सामाजिक तथा राजनैतिक विचारों पर अधिकारी लैखक 
आचार्य जैतबी0 कृपलानी ने भी यह स्वीकार किया है कि "खादी एवं 


चरया के माध्पम ते उन्होंने समाज के निर्धन वगी के हित की बात कही है।" 
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खादी एवं यरखा प्रमिक निधन वगी को स्वावनबी बनाने का व्यावहारिक 
उपदेश्व है । त्वावतेबन से आत्मविश्वास उत्पन्न होता है और तामाजिक 
तमता के लिए आत्मविश्वास आवष्यक है । डा0 महादेव प्रत्ताद ने अपने 

अन्थ " सौशञ्अललफिलासफी आफ महात्मा गाँधी” भें कहा है कि *तमाज्वाद 

की आत्मा अतिरिक्त मृल्य के सिद्धान्त में बसती है" १ और उप्भक्त साधन 
।छादी एवं चरढा॥ इसी टूरष को टूर करने के लिए हैं । निष्कर्ष पही मिकलता 
है कि गाँधी तच्चे समाजवादी तथाः तामज के निर्धेन श्वें असहाय वर्ग के लोगों 
के सच्चे मार दर्शक थे । महादेव प्रताद जी अपनी पूर्वोद्धित पुस्तक में इत तथ्य 
की चिश्द चर्चा करते हैं कि साम्पवाद के अनुसार तम्पूर्ष विरोधी का कारण 
व्यक्ति का स्वार्थी स्वभाव है । ? स्वार्यपरता का कारण व्यक्तिगत- 
त्म्पा त्ति के साथ उत्तवा गहरा लगाव है । इतीललिए उन्होंने सर्वप्रथम 

कारण पर ही प्रहार किया है । कारण के तमाप्त हो जाने पर कार्य 
स्वयभव समाप्त हो जाता है । अत: व्यक्तिगत सम्पत्ति के उन्मूलन के ताथ 
ही तम्पूर्ष विरोधों का भी भ्रमन हो जाता है । किन्तु इतके निम्मित्त जिन 
ताधनों का प्रयोग ताम्यवादी करते हैं , वे अत्पन्त गहित श्वं निन्‍दनीय 

हैं । किसी व्यक्ति को बलपूर्वक नि:त्वार्थ नहीं बनाया जा तकता है । 

पह तो केवल आन्तरिक परिवर्तन द्वारा ही संभव है । ब्लातू किसी की 
सम्पात्ति को छीनकर उत्ते निर्धन रहने को म्जबर तो किया जा सकता है, 


किन्तु अपनी स्थिति पर उत्ते सन्‍्कुष्ट नहीं किया जा सकता । छ्वत्त प्रकार 
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के, बल प्रयोग में एक दोष और भी होता है । इसके द्वारा| उत्पन्न स्थिति 
अनिशिचत एवं अत्थाई होती है । 


वैज्ञानिक तमाज्वाद ते गांधी जी अलीभांति परिचित ये । उन्होने 
इसकी अनेक त्थलों पर सराहना भी की है । कम ते कम साध्य के प्रश्न पर 
तो दे इतमे पूर्ण्येण सहमत थे | उन्हें पह तो मान्य था कि समाज का निचला 
वा उच्च कार्पा में समान भूमिका निभाये । दोनों के भौतिक अधिकार तमान 
हों, आर्थिक समानता और समान त्रामाजिक स्तर मिले । किन्तु साधनों कौ 
लेकर उनका मत भिन्‍न था | वर-संघर्ष जैसे (हिंसक मारग को वे अनुचित मानते 
थे | कुछ अन्य मौलिक प्रश्नों पर भी उनका मतगैद स्पष्ट प्रतीत होता है | 
वे व्पक्तिगत-तम्पात्ति के विरोधी नहीं थे, पंधपि इतकी अनियंत्रित वृद्धि 
उन्हें मान्य न थी | इत सम्पात्ति का अर्जन और सूग्राह तो उच्ति है, किन्तु 
मनमाने ढंग ते इसका ढर्च अनुचित है । यह उ ये जनहित और तमाज हित मैं 
ही होना चा।हए । इसके लिये गांधी जी ने हृदय परिवतनका मार्ग 
तुग्ञाया है । “0 उनकी मान्यता थी के पूँजीपतियों और मजदूरों दोनों 
के हृदप परिवर्तन की आवश्यकता है । दोनों को इत बात का ज्ञान हौना 
वाहिए कि उनके अधिकारों के ताथ कुछ नियत करतैव्य भी हैं । अत; उन्मुक्त 
अधिकारों की प्रवंचक पथिति ते उन्हें दूर रहना चाहिए । पूँजीपतियों को 
संग्रहीत घन का मालिक नहां, अगितु न्‍यात्ती समझना चाहिए । इतका 


व्यय जनहित में करने पर उन्हें आध्यात्मिक लाभ होगा । ठूपतरी ओर मजदूरों 


की चाहिए कि वे पूँजीपतियोँ को अपना शठु& न समझें | उनके प्रति मित्रभाव 
रसें और अपने अधिकारों को भ्ान्तिपूर्ण एवं आहँसक ढंग ते उनके तम्मुझ रखें । 

तमता के अपने अधिकारों की माँग करना तत्य के मार्ग पर चलना है । तत्प 

के लिये अहिता परमावष्यक है । अत: मांगों की पू।ति भी अहिसिक ढंग ते ही 
होनी चाहिए । 


वैज्ञानिक तमाजवाद पर आधारित राज्यों का उदाहरण हमारे तामने 
हैं । निषविचत स्म से इन राज्यों में प्रत्येक व्यक्त को मुलभत भअंगरीरिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति पुरद्षि है | किन्तु इस तथ्य ते भी इन्कार नहीं 
किया जा सकता कि अनेक उच्चतर आवश्यकताओं को दबाया भी जा रहा है । 
उदाहरप के र्य में स्वतंत्रता का उल्लेब किया जा तकता है । व्र्पाक्षित अपने 
विचारों क्री अभिव्यक्ति करने के लिये भी त्वतन्त्र नहों है | राज्य के हाथों 
सम्पूर्ष भ्रावित केन्द्रित है और वही तर्वाच्च है । मार्क्त ने राज्य संत्या के 
विघटन की कल्पना की थी । किन्तु यह कल्पना ताकार नहीं हो सकती । 
इसका सब्से प्रमुख कारप है कि यह विघटन वर्षाक्त के नैतिक उन्‍नपन का परि- 
णाम माना गया है, जिसके ल्‍लिए इत व्यवस्था में कोई स्थान नहीं है । जिन 
सदगुषों के आधार पर व्यवित का नैतिक उन्‍नपन संभव होता है, उन्हें "नैतिकता 
का अम्ल" कहकर वैज्ञानिक समाजवादी त्याग देते हैं । ऐती स्थिति में राज्य 
तर्वशाक्तिमान तल्ता के स्म में विधमान है और रहेगा । इस '्यिति को 
तर्वहारा का अर्धिनायक तंत्र कहा गया है, किन्तु वह वात्तव में राजतंत्र के 


निरंकुझ भ्ातन का ही दूसरा रुप हैं | देभ्रभवित एवं अनुशासन की भावना कौ 
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जगाने के लिए इन राज्यों में जिस प्रकार मानव इष्छा का ठमन हो रहा है, 
वह तामाजिक तथा नैतिक ठृष्टियां से अमानवीय है | इत दमन के विर्द्ध 
प्रतिढ़िया आज 'ताम्यवादी राष्टट्रां में दिखाई पड्टू रही' है । चीन में 
जुनाई ।989 ई0 में तेनल्यामैन चौक॥बी जिंग॥ में छात्रों एवं नागरिकों का 
प्रजातंत्र की. स्थापना हेतु अभ्नतपूर्व आन्दोलन हुआ, जितमें शातन द्वारा हजारों 


छात्रों का निर्मम संहार किया गया । यह ठमन इस बात का ज्वलन्त उठाहरण 
है । 


राज्य को एक केन्ट्रीय तर्वशाक्तिमान तत्ता मानने के स्थान पर 
गांधी जी ने ट्रत्टी'श्मि कया तिद्वान्त दिया है, जिसके अनुतार राज्य केवल 
टर्याक्त के हित डे लिए होना याहिए । भ्राक्ति के केन्दीकर ण-रसिद्वान्त के 
'विरोध में गांधी जी 'विकेन्ट्रीक्ण का सिद्धान्त स्वीकार करते पे द | 
उनकी दृष्टि मं द्ज्य अनिक स्वतंत्र ग्राम राज्यों का तंगठन होना चाहिए ॥ 
इन ग्राम राज्यों तक व्यक्ति की पहुँच अपेक्षाकृत अधिक आतान होगी और 
इसी लिए ये व्यक्ति के हितों को अधिक अच्छी तरह समझ तकेंगे । राज्य के 
विकेन्द्री करण के पक्ष में एक और तर्क दिपा जा सकता है । ऐता कहा गया 
है कि " सत्ता ऋट बनाती है और निरपेक्ष सत्ता निरपेक्षत्मा से ऋट बना 
देती है ।" तत्ता और ऋटाचार में सीधा तंबंध है । अत: तत्ता जितनी 
ही कम होगी, ऋटायार भी उतना ही कम होगा । पूर्ण्लेष निर्दोष 
तिद्वान्त तो कत्यना मात्र है, अतः कम ते कम ऋट तिद्वान्त को ही ठेक 
माना जायेगा । इत तर्क ते यह स्पष्ट है कि पदि किसी राज्य को ऋट 
होने ते बचाना है, तो उसे न्यूनतम तत्ता टी जाप । इत कत्तौटी पर 


कंतसने पर गांधी द्वारा प्रत्तावत ग्राम राज्प का तिद्ान्त अधिढ़ 
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गहितकर एवं पनिर्दोषि होगा, क्योंकि 3पने अन्य गुषों के ताथ-ताथ इम्में 

अ>ट होने के लिए अवततर भी कम हैं और इत्तीनजि यह व्याक्‍त के हितों को 
>धघिक अच्छी तरह उन्हें टे सकेगा । राज्य संबंधी गांधी के इन क्यारों में 
एक तरफ तो सर्वहारा के अधिनायक तंत्र के उत्वमीडुन ते जनतामान्य को 
५पाया जा तकेगा और दूधरी ओर आतान और स्थायी मार्ग पर चलकर 
तमतावादी त़माज की कचना भी सम हो सकेगी । व्यक्ति अपनी शारीरिक 
एवं धौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति के साथ छी अपनी नैतिक एवं आध्यात्मिक 


उन्नति भी कर सकेगा । छस व्यवस्था में विकास के अधिक अवन्तर हैं । 


राज्य के विषय में वैज्ञानिक समाजवादी की पह कल्पना है कि 
तर्वहारा' के अधिनायकतंत्र के बाद पूर्ण समता था ताम्पवादी समाज का 
आगमन होगा | पथयपि अभी तक वह कहीं नहीं आया है । इतके बाद की 
झिधवति अराजकतावाद कही गयी है, जिसमें राज्य का विघटन हो जायेगा 
और जनता व्वय॑ अपने सामाजिक एवं राज्जेतिक जीवनकी व्यवस्था कर लेगी । 
इत स्थिति की कल्पना केवल उन्हीं तोगोँं के लिए सत्य हो तकतीः है, 
पघिनका नैतिक उन्नयन इस सीमा तक हो जाय कि त्पाग्पूर्ण जीवन बिताना 


उनका स्वभाव बन जाय । पिन्‍तु ऐसी स्थिति लाने क्षी जो पूर्व धर्तें हैं, उन्हें 


गण माना गया है, मूल पदार्थ तो जड़ है, जिसमें विवार -पारिवर्तन और 
हृदय -पारिवर्तन का प्रइनन ही नहीं उठता । पुनाशच इहत्त व्यवस्था में नैतिक मा 


की त्याग कर तम्मता की स्थापना यो ठघ नाना गया तथा वर्ग-संप्रप को 
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भाश्वत बना दिया गया है | इन तथ्यों के होते हुए व्यक्ति के नैतिक उन्नयन 
की कत्यना केवल कल्यथना ही बन कर रह जायेगी | इसे साकार बनाना संभव 
नहीं हो तकता है । इन तथ्पों के आलोक में अपने आठ्य को जब वैज्ञानिक 


तमाजवादी देश तो वह इन्हें न तो प्रतनन्‍नता पूर्वक स्वीकार ही कर सकता है 
और न ही अत्वीकार । 


इत तमत्या का सच्चा तमाधान तो वेदान्त के मुल्पों में निहित है । 
त्याग-प्रधान तिद्वान्त ही इसका समाधान कर सकता है | गांधी के त्तामाजिक 
विचारों के आलोक़ में इते परखा जाय । सत्य, अहिंसा, कर्तव्प -बोध और 
त्वार्था के त्याग पर आधारित व्यवस्था ही व्यक्ति को उत्त स्तर तक पहुंचा 
तंकती है, जहाँ वह राज्य जैती सत्ता के बिना भी अपना सामाजिक जीवन 
शान्ति एवं सुर के ताथ बबिता तकता है । वैज्ञानिक तमाजवाद द्वारा उत्पन्न 
एकप गधे अनेक सलामाजिक दोषों की दवा गांधीवाट में निहित है, कमी 
केवल उनके सही तरीके ते प्रचार की है ॥ 


इत प्रकार हम देखे हैं कि इन समत्त त्तामाजिक दोषों का एकमात्र 
उपचार” त्याग” में है । त्याग का तात्पर्य समाज और तामाजिक जीवन का 
त्याग नहीं, अपितु स्वार्थों, व्यक्तिगत अधिकारों का त्याग है | थोड़े ते 
त्याग ते बहुत अधिक प्राप्ति हो तकती है, पह त्माजवाद का नारा होना 
चातहए । पहाँ * थोड़ा ता त्याग स्वाथ का त्याग है और * बहुत अधिक 


प्रशप्ति तम्पूर्ण मानवता की प्राप्ति”है । इस नारे पर टिका समाजवाद 
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भपेक्षाडृत अधिक स्थायी होगा । किन्तु त्याग में कष्ट है, इन्ट्रिप दमन है, 
निजी तुब्र सुविधाओं और लौकिक उपलब्ध्धियों का बॉलिटान है | अधिकार 

में निजी सुब तविधाओं का उपभोग और लौकिक उत्वर्ण के लिए स्थान है । 
अतः त्ामान्यत: कर्तव्य का प्रश्नन आने पर लोगों में यह भावना उठती है कि 
वह स्वयं कर्तव्य का मार्ग अपनाकर कष्टमय जीवन क्यों व्यतीत करें । इत्त 
कारण वे कर्तव्य का दायित्व अन्य लोगों पर दालना चाहते हैं. और 9थधिकार 
का अव॑त्र आने पर सुख तुविधाओं का स्वय॑ उपभोग करना चाहते हैं । परदि 
लोगों का यही स्वभाव ठीक विपरीत दिखा में मोड दिया जाय अर्थाद 

लोग कर्तव्य के प्रति स्वत; सक्ट हों और अधिकार कौ तार्वजनिक मान हें 
अर्थात उत्तमें निहित तु मुविधाओं का तब मिलकर उपभोग करें, तो उपयुक्त 
सभी दोष दूर हो सकते हैं और एक आदी समाज की स्थापना हो तकती है । 


इत परिवर्तन में रधत-क्रान्ति कौई सहायता नहीं कर सकती । झमें 
तो केवल मुल्य-चेतना कौ जागृत करना ही शकमात्र उपयोगी कार्य होगा । 
त्याग के आदर्श की व्यवहार में लाकर ही पह जागृति की जा तकती है । 
अन्ततोगत्वा यही स्थापित होता है, फि तामाजिक जीवन को सुख« 
गति पूर्ण बनाने में केवल त्थाग ही त्मर्थ आधार है । महात्मा गांधी 
के इन विचारों का महत्व इसलिए कदापि नहीं है कि उनके द्वारा निर्मित 
एवं संचालित विधियों ते भारत को स्वतंत्रता मिली, वरतच्रु इसका महत्व 


इसलिए है, कि इन विवारों में एक ने मानवन्‍तमाज का बीज छिपा है । 
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इनका महत्व उपजीव्यता की टृष्टि ते भी अत्यधिक है | गांधी के तामााजिक 
एवं राजनैतिक विचारों को आधार बनाकर भरृदान, जीवनदान, ग्रामदान 

जमे अनेक कार्यक्म आचार्य दिनोबाभावे और ज्यप्रकाश नारायण द्वारा 
प्रवर्तित किए गए, जिनमें " दान* के माध्यम से सामाजिक तमता की स्थापना 
के प्रयत्म हुए । पह "दान" ध्याग" का ही त्तामाजिक पक्ष है | त्याग को 
सामाजिक मुल्य के रुप में घिकातित करके ही तमाज की तमत्याओं कौ 


मुल्द्याया जा तकता है । 


2०० 


5 अंक 
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मो0क0 गांधी, पंग इंडिया, ।॥95॥, पृ055 

गाँधी जी, (संग्रहक श्री आर0के0 प्रभु) मेरा। तमाजवाद, नवजीवन 
प्रकाश्नन मन्दिर, अहमदाबाद ।॥१959 पु0 १ 

वेषधर प्रधान, तोश्नालिस्ट धाठ आफ महात्मागाँधी, जी0डी0के0 
पॉब्लकेश्नन, %25 छावनी बाजार (टिल्ली « 

टद्रष्टट्प वही कंण्ड | पृ0 5 

वही रउण्ड । पृ0 १6, १7 

गाँधी जी, सं0आर0कै0प्रभु,- " उत्में राजा और प्रजा, अमीर और 
गरीब, मालिक और मजदूर सब एक स्तर पर होते हैं। कम की भाषा 
में कहे तो सामाजवाद में भेद-भाव नहीं होता । तवैत्र श्कता, 3द्वैत 
का प्रभृत्व होता है।" पूर्वाद्ठित ग़न्‍्ध , पृ0 & 

वही पृ0 १ 

वी0पी0गौड़, महात्मा गांधी: ए स्टडी आफ हहिज मेसेज आफ 
नानवायलेन्स, त्टर्तिंग पॉब्लित्त प्राएलि0ए0बी0,9 तफ्दरजंग एन्क्लैब, 
नपी टठिल्‍ली ,।977, पू0 2॥ 

* गाँघीज प्रोग़ाम वाज पीतसफुल रिवोल्पुश्नन*, तुद्दग पिधार- द लाइफ 
आफ महात्मा गाँधी, पृ० 89 

वैषुधर प्रधान, पूर्वोद्धत उन, कण्ड । पृ० 258 

वही, पृ0 258 


वही, पू० २७0 


| 4० 


।5« 


20 


2393 


दादा धर्माधिकारा,, तर्वादय ठ्नन, सर्वतिवासंघ प्रकाभ्नन, वारशाण्ती, 
985, पृ० 257 

वही पृ०0 20 

वही पृ0 262 

वही पृ0 २2 

जे0बी0कपलानी, गाँधीपन थाठ, गाँधी स्मारक सिधि नह टिल्लती 
१6 | 

ट्र८्टन्प- महादेव प्रसाद, तोबनल फितातफी आफ महात्मा गाँधी, 
विश्वविद्यालय छकाश्नन गौरसपुर पू0 5५ 

डा0 महादेव प्रताद, पूर्वाद्धत गन्‍्ध, परू0 5५% 


टद्रष्टह्प- गाँधी जी, मेरा समाजवाद पु0 ॥5 


हाकएड एंग्रह# आम, साफ बात साइड का 
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जय प्रकाश नारायण 


ााााा॥॥७७७४७७७४एांगााणणायाक या ० अल कल कु नल मम 
सुतान शुदात पुहामान दुल्मन चुटन-न दुकान शुढान पुडुलान शुशानन शुहला पु्काथ कुरान कुतन- शुशिमात खुकुलान+ सूगिना शुढुरन पुहमक 


$ 


नोकनायक जयप्रकाञ्न नारायण वर्तमान घुग के महान विद्यारक ये । 
उनका जीवन सत्ता में अलग रहकर समाज के जिए जिया गया एक आदर 
जीवन हैं । प्रभुता ते अलग रहने वाला जीवन प्रायः निक्षिय और आत्मकेन्द्रत 
होता है । किन्तु जयप्रकाञ्न जी ने एक ऐसा आदर्श प्रस्तुत किपा है, जो 
इतका झण्डन करता है । उनके जीवन काल में अनेक सिद्धान्त उनते जुड़े और 
फालक्रम भें विछुड्ड गए । वे अनेक जन-आनन्‍्दोलनों के नेता रहे, और इसके 
स्‍लिए अपना तम्पूण जीवन समार्पित कर दिए । उनके जीवन की बाद्यय « 
पात्रा आन्तरिकपाना को प्रतिबिम्बित करती है | वाचत्तव में बाह्य - 
परिवर्तन तो आन्तरिक और वैचारिक परिवतन का प्रतिबिम्ब होता है । 
पह बात जयप्रकाश्न जी के जीवन और विद्यारों का अवलोकन करने पर और 


स्पष्ट हो जाती है | 


जय प्रकाश्न नारायण आरम्भ में मापत्रवाद ते अत्यन्त प्रभावित ये । 
दीर्घकाल तक वे इत प्रभाव में रहे । भारत के स्वतंत्रता-तंग़ाम में सक्तिप रूप 
से प्रवेश करने के बाद वे गाँधी तथा अन्य तत्कालीन नेताओं के सम्पक में 
आये । अपने वैचारिक इतिहास की प्रौद्रावस्था मेँ वे मार्कसवाद ते अपना 
विरोध प्रकट करने लगे ये | तत्र॒ ।9५0 के बाद ते वे अपने राज्नैतिक-विचारों 


को मावतवाट के स्थान पर " लोकताँतिक समाजवाद* की संज्ञा दटेने लगे | ' 
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जप प्रकाशन जी इस तथ्य ते अवगत थे कि प्रगान्तिपूण समाजवाद 
भी संभव है | झपने " समाजवाट वी ओर संक्रमण” लेख में उन्होंने लिखा है 
पक" मार्क्त स्वयं पह स्वीकार करता था कि समाजवाद के लिए दो 
वैकल्पिक मार्ग हैं । प्रथम भान्तिपूर्ण श्वं लोकतात्रिक मार्ग एवं द्धितीय 
क॒स्‍न्ति का मारी ।११ नकत समाज के लिए कौन ता मार्ग अैयस्कर होगा » पे 
उस समाज को परित्थिति के द्वारा निर्णीत होगा । हिंसक मार्ग के प्रति उनपी 
अ्रद्वा उत्तरोत्तर बलवती होती गयी । उनकी मान्यता यह थी कि हिंसक 
मार्ग द्वारा प्राप्त समाजवाद लोकहत में परे हो जाता है । यह लोकतंत्र 
का विरोधी है । इतका ज्वलंत उदाहरण उनके तम्मुख रुत का था । अधिकारी 
तंत्र के दमनकारी र्म से उन्हें छूणा थी, इसीलिए उन्होंने कहा है पक " ह्ततहास 
ते मैं लेना चाहता हूँ।"” कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि समाजवाद के शान्ति- 
पूर्ण तरीके केवल एक तीमा तक ही तफल हो तकते हैं । अन्ततीगत्वा' रपत- 
कु।न्ति का आश्रय लेना ही पड़ैगा । हिसात्मकनक्रान्ति के बिना तामाजिक 
एपं राजनैतिक परिवर्तन सँभव ही नहीं है । जपप्रकाञन जी ने इत मान्यता का 
स्पष्ट रण्डन किया है । उन्‍होंने कहा है, * मैं अत्यन्त उत्कटता पूर्वक विश्वात्त 
दिलाना बाहूँगा कि “अन्तिम स्थिति मेंहिंता आवश्यक है” यह मान्यता गलत 
आधार पर छड़ी है ।" सामाजिक एवं राज्नैतिक परिवर्तन के लिए लोकतांशिक 
विधि का तात्पर्ष केवल त॑तदीप-विधि या संवैधानिक-विधि ही नहीं है । 
इसमें वे तुहतु जनानदोलन एवं अंगन्तिपूर्ण अहितक कार्यवाही की भी तम्मिलित 


करते हैं ।> थे समाज्वाठ के ताधन (हिंसा के मार्ग की अओका अधिक पैंपस्कर हैं । 
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नोक-समथन को नोक- हित काप्ताधन बनाना* यही उनकी कार्वविधि 


थी, जिप्तके द्वारा तर्वोत्तम तरीके से समाजवाद की स्थापना हो सकती है । 


जपप्रकाश के विचारों में पह क्रान्तिकारी-परिवर्तन भारतीय शास्त्रों 
के प्रभाव ते हुआ । शक ओर तो वे गाँधी जी की नीतियों ते प्रभावित थे, 
दूसरी और गीता आदि भारतीय शात्त्रों का प्रभाव भी उन पर पड़ा । नि६ब्काम 
भाव को वर्चा करते हुए उन्होंने कहा है कि " लक्ष्य जहाँ उँचे हैं, और आश्ञाएँ 
बतलवती हैं, वर्हा हमें गीता की तिकावन के अनुप्तार निष्काम भावना ते काम 
फरना' घाहिए | हमें न सफलता ते उत्तेजित और न विफलता ते निराश होना 
चगााहिए।"? अधिलम्ब फल प्राप्त करने की इच्छा तो अत्पन्त तँकीर्ण टृष्टिकोण 
का पारिचायक है । रक्‍्त-क्रान्ति का मार्ग अधिलम्ब फल-प्राप्ति का मार्ग है । 
इती लिए वे झते अनुचित मानते थे । श्रानतिपू्ण मार्ग ते समाजवाद का आगमन 
धीमी गति ते होगा , किन्तु वह स्थायी होगा ॥। पदि वह विधि शक पा 
अनेक बार विफल भी होती है, तब भी नि८्काम कर्मगोगी को इसका कोई 
क्ट नहीं होगा, क्योंकि उत्तकी हृष्टिट में सफलता शव विफलता दोनों में 
»ई मौलिक भेद नहीं होता । ये दोनों कार्य और उतकी विधि कौ 
मापने के पैमाने हैं । इसते केवल कार्यविधि का औरचित्य अध्वा अनौचित्य 
भात होता है । तप कर्ता और अधिक टुदु-तंकल्प से सम्पक् प्रयास के लिए 


उत्साहित होगा । 
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तेमाजवाट की तच्ची स्थापना के लिए जपप्रकाञ जी राष्ट्रीपकरण 
+ी भी उपयोगी नहीं मानते, क्योंकि इसके द्वारा तो केवल आधकारीतत्र 
फी स्थापना ही हो पाती है | इस सन्दम में रूस का उदाहरण उनके तम५ 
वा, जहाँ तमस्त व्यवस्था राज्य के हाथों में केन्द्रित हैं, और सब कुछ 
राष्,्रीपकृत है । उन्‍होंने कहा है कि" आदरिक-ट्घवस्था का तब्ते बड़ा दोध 
केन्ट्रीकरण, अधिका रितंत्र करष, औधौगिक लोकतंत्र का अभाव, संक्षेप में आशिक 
प्रक्रियाओं पर लोक-नियंत्र४म का अभाव है ।" 'स्स की आर्थिक व्यवस्था में पे 
तमत्त दोष | विधमान हैं, अतश्व जयप्रकाश जी ने भारत के लिए उपयुफ्त 
अथव्पवत्था को लोकतांत्रिक और विकेन्द्रीकैरणप पर आधारित हवीकार किया है । 
अधिकारीतंत्र एवं केन्द्रीकरण में श्रोषण, अतिरिक्त मय का अप्रमान वितरण 
इत्पादि दोषों के लिए स्थान होता है । अत: सच्चात्म.जवाद तो लौक- 
निय॑नण के द्वारा। ही संभव है । लोक-नियंत्रण का तात्पर्प ह-विकेन्ट्रीकरण । 
इसी लिए जयप्रकाश जी की मान्यता है कि व्यवस्था ग्राम स्तर पर होनी चाहिए, 
कैन्ट्र स्तर पर नहीं | उनका पह विद्यार गाँधी जी के ग्राम-राज्य के विचारों 


और डा0 लोहिपा के चौसम्बा राज्य के तिद्धान्त को ही पुष्ट करता है । 


तमाजवाद की इस व्यवस्था को वे केवल राष्ट्रीय स्तर तक त्तीमित 
नहीं रखते । इतकी अन्तरष् ट्रीप व्यापकता की और भी उन्होंने संकेत किया 
है | जिस विधि को प्माजवाद के लिये उपयुक्त माना गया हैं, उप्तका 


राष्ट्रीय कार्यक्रम आन्तरिक अवततरों का तमीकरण, उत्पादित वम्पात्ति का 
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पुनर्वितरण तथा थोड़े लोगों के हाथों में केन्द्रित राजनैतिक एवं आशिक पत्ता 
का विवेन्ट्रीकरण है | अन्तराष्ट्रीय कार्यक्रम की स्मरेखा देते हुए उन्होंनें कहा 
है कि " औधोगिक एवं आर्थिक टृष्टिट ते उन्नत राष्ट्रों को इत कर्तव्य का बोध 
फरयपा जाना याहिए, कि वे ओकाकृत पिछड़े राष्ट्रों की तहायता करें । 
जीगातिक विकातत-तमुच्चय द्वारा पिछड़े देशों काया स्तर उठाने में उन्हें सहयोग 
की भावना रखनी चाहिए ॥" 0 प्रधपि दूसरी कठिनाई का आभात्त उन्हें था 
जिसकी ओर उन्होंने अपने देश के ही विभिन्‍न राज्यों के पारस्परिक संबँधीं के 
माध्पम ते त्केत किया है । कुछ राज्य ढाधाननों की टृष्टिट ते बचत वाले हैं, 
दे उन राण्पाँ की मदद करने में त्वार्थपूर्ण रवैया अपनाते हैं, जो दछाद्-तामग़ी 
की तृष्टिट ते घाटे वाले राज्य हैं, फिर भी अन्तराष्ट्रीय स्तर पर ऐसी आशा 
करना तो और भी अधिक काठिन है ।* पह कठिन अवश्य है, किन्तु ऐेता 
फरना अतंभव जहीं है । इतके +लिए उन्नत देशों श्वं राज्यों भें कौव्य-बोध को 
जागत करने की आवशब्न्यकता हैं । उन्हें पह समझना पड़ैगा कि पिछड़े एवं गरीब 
राज्याँ एवं राष्ट्रों की मदद करना उनका कर्तव्य है, और कर्तव्य के पालन 

के लिए वे नैतिक रूप ते बाध्य हैं । पह मदठ भिक्षा में नही मिल्नी, बालक 

पह गरीब एवं पिछड़ों का नैतिक अधिकार है । इस अधिकार एवं कर्तलप का 


पोध मानवता की भैतिकता ते नि;तृत होता है । 


तमाजवाद की श्थापना के लिए प्रचलित विधियों में शक सेतदीय 


पा सैवैधानिक विधि है । पाश्चात्य जगतु में पह विफल हो चुकी है | दूसरी 
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ताम्पवादोी हिंसात्मक विधि है, जिसे सच्ची सफलता नहीं मिल सकी है । 
जयप्रकाश्न जी की मान्यता है कि इन दोनों का विकत्य अधितक जन-आनन्‍्तोलन 
है । इस विधि में एक ओर तो हिंसा को अलग रखकर कार्य किया जाता है । 
और दूतरी और कानून कौ पूर्णतः सत्य नहीं ल्‍्वीकार किया जाता | इतके 
तुन्दर उदाहरण के रस्म में उन्होंने बिनोवा भावे के भूटान आन्दोलन का 

उल्लेक किया है । 0 इत आन्दोलन का उद्ेग्य ह समान सामाजिक वितरण । 
तमानता के उद्देश्य की पूछ्ति में पह मार्ग शक और तो अहिता का कदटरता 

ते पालन करता है, दूसरी ओर विधि और कानून को भी पूर्णझोण सत्य 

नहीं स्वोगर करता । जनान्दोलन द्वारा प्राप्त भूमि का पुनर्वितरण 

कानून के माध्यम मे करना ही इस आन्दोलन की चिष्नेषता हैं | कानून का 
काय गौण है, मुख्य कार्य तो जनानदौलन द्वारा हो तम्पादित होता है । 

इत सिद्धान्त के पीछे एक मान्यता छिपी हैं, कि " वास्तविक क्रान्ति मूर्ल्यों 
की क्रान्ति हैं । लोक जीवन में जब मुल्पातरण हो चुकता हैं, तब वह कानून 

में प्रतिबिम्ब्िह होता है ।" !' इस्ती कारण कानून को गौछ्ा स्थान दिया गपा 
है | पह मल्पान्तरण आश्वान्तिपूर्ण एवं हिंसात्मक कार्यवाही दारा संभव नहीं 
हैं । जपप्रकाअ जी राजसत्ता को भी इत मृल्यातरण में बहुत उपयोगी नहीं 
मानते । जनचेतना की जहर राज्य अथवाराश्य के नियमों के सहारे नहीं 

बढू सकती । इसके न्‍लिपि जनमानस को तथार करनाहोगा। यही कारंण है 
पक वे अपने उन सहपयोगिएाँ ते 3प्रतन्‍न रहते णे, जो सत्ता हृप्तगत करने की 


प्रबल इच्छा रख्ते थे, और छझतसके माध्यम ते तामाजिक -न्याय की स्थापना 
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करने की बात तोच रऐ थे । उन्होंने कहा है, "पादि हम तामाजिक क्रान्ति 

के इत विधानवादी विवार को हो आह पूर्षक मानते रहेंगे, तो मुझ्ले तंदिह 

नहीं फि हमें भी पा्चिचम के तमाणवादियोँ के तमान मोएभंग ते गुंजरना पड़ैगा* | 
पह कार्य केवल तीड् जनान्दोलन के द्वारा ही हो सकता है । बिनौवा रा 
सेंचा।लत भूदान-यज्ञ हती कौर्वट का जनानदोलन है । इसे उन्‍होंने " लोकना॥त" 2 
की संज्ञा दी है| उनका कथन है कि इस कोटि का तीड्र एवं गहन ज्नान्दोलन 
अराजनी तिक नहीं हो तकत्य , किन्तु तमान्यत; प्रचलित 4 में इते रजनी तिक 
भी नहा कहा जा ज़कता । वात्तव में पह लोकनीति द्वारात॑चानलित होता 


है । 


जपप्ल्‍रकाभश] जी की पह मान्यता थी कि समाजवाद का आधार 
कुछ मानवीय मूुल्प हैं । वे मुल्य साध्य हैं, शेष विधियाँ उनका शाधन हैं । 
जिन मुल्यों की चर्चा इस संदर्भ में मिलती है, उनमें प्रमुंड हैं, समता, स्वतंजता 
बंधुत्व, शान्त एवं अन्तराष्ट्रिप आतृत्व । ये मुल्य ताध्य हैं, इन्हें प्राप्त 
करने का ताधन तमाजवाद प्रध्तुत करता है | इन मूुर्ल्पों की मात्र राज्तत्ता 
के माध्यम ते प्राप्ति एक कत्थना मात्र है | वाह्तविकता यह है कि राजतत्ता 
हप्तग्त कर लेने पर इन आदर्शों को प्रायः वित्मृत कर दिया जाता है । 
ताम्पवाद पर भी टिप्पणी करते हुए उन्होंने कहा है कि "वहाँ भी 
वहीँ प्रक्षिया काम कर रही है | वहाँ अधिनायकतंत्र कौ लोकतंत्र, राजकी प- 


पूंजीवाद को समाजवाद, उपनिवेशंवाद तथा राष्ट्रीप-वित्त।रवाद को विशव- 
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ठपक्ति की तंज्ञा दी जा रटी है ।"* इसते जो तब्ते बड़ी हानि हुड है, वह 
है प्रुल्पों का ड्राप्त | तमताएवं स्वतंत्रता जैसे समाजवादी मूल्य वहाँ अब भी 
कल्पना मात्र रह गये हैं | शगियाई समाजवाद के समुमख दो प्रबल खतरों का 
3/नुमव उन्होंने किया था | प्रथम को वे "समाजवाद का नकारात्मक टुण्टिकोण” 
»हते हैं, जिसमें केवल तामनन्‍्तवाद एवं नवजात पूँजीवाद का उन्मूलन ही ताध्प 
घन जाता है ।? इसकी तब्ते बड़ी कमी पहहे कि इसमें कोई रचनात्मक पक्ष 
होता ही नहीं । ताधन की ही त्ाध्य मान लिया जाता है और उन मूल्यों 
की जिनपर समाज्वाठ आधारित है, अवहेलना होती है | द्वितीय खतरा पह 
है कि प्राय: आर्थिक-विकासत कौ ही समाजवाद मान लिया जाता है । पह 
सत्प है कि आर्थिक टृष्टिट ते पिछड़े देशों का प्रथम कर्तव्य आर्थिक उन्नति 

है, किन्तु यह अन्तिम कर्तव्य नहीं है । जय प्रकाश जी की मान्यता है ५ 

* इत उन्नति में कोई बराई नहीं है । बराई का आरम्भ तब होता है, जब 
फकितने उन इस्पात और कितने किलोवाठट बिलजी के उत्पादन की वृद्धि कौ 

ही तमाजवाद की तफलता का मापदण्ड मान लिया जाता है ।" ९ पुनशच 
उन्होंने कहा है कि आर्थिक-विकास की तीद्रगति तो फासतिम्टवाद के अन्तर्गत 
भी देवने को मिलती है और इती को आधार मानकर उत्त राज्य एवं भ्रातन 
की तफलता का आकलन किया जाता है । किन्तु अगर प्रगति शव उत्ता 
पैमाना श्कस्य हैं, तो वह समाज्वाद फाप्तित्टवाट ते कित प्रकार भिन्‍न कहा 
जायेगा9 पहाँ भेद तभी हो पाता है, जब दोनों के ताष्टप मरुल्पों का निरीक्षण 


किया जाय | तमाज्वाद कौ उन मूल्यों ते अलग रसख्ने पर इसका अमूृल्यन हो 
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जाता है, अत: मूल्य इतके एिये प्रधान है, अन्य ताधंन गौणष | इती कारण 
जयप्रकाश जी ने जिम त्रमाजयाद की स्परेखा तैयार की वह मृल्य-परक थी 

और उनके अनुप्तार एशियाई समाज्वाद का उपर्युक्त दोषों से टूर रखने के लिए 
शान्ति, अहिता, प्रेम इत्यादि म्रल्यों को उतमें जोड दिया जाय, जौ तमाज- 
व[द के अविषोज्य अंग हैं । उन्‍होंने माना है, कि "समाजवाद शक जीवन-« 
पद्धाति हैं, रक मानसिक टृष्टिकोष है, एक नैतिक-आवरण है ।"।” अत; यह 
तभी संम्व है, जब इसे अन्तमन ते स्वीकार किया जाय, वर्योकि पधापि नैतिक 
आचरण अनिवार्य अवश्य होता है, किन्तु इस अनिवार्यता का बलपूर्वक आरोपण 


नहीं किया जा क्रता | 


मानव-त्वभाव के परिवतन के लिए गहन आन्दोलन की माँग वे 
लगातार करते रहे । किन्तु इत आन्दोलन के पीछे प्रैरक-शापिण का होना 
आवश्यक है । वह गति-विज्ञान क्‍या है, जिससे प्रेरित होकर पह आन्दोलन 
चलताहै१ इस प्रश्न के उत्तर में वे स्पष्ट रूप ते निःत्वाथभात और त्याग का 
उल्लेख करते हैं । उन्होंने त्ाम्पवादी गप्ति-विज्ञान पर आलोचनात्मक टृष्िट 
४लते हुए कहा है कि " जब तक तमाज-परिवर्तन का गति-विशज्ञान स्वार्थोँ का 
भंघर्ष रहा है | श्रम के शहत को पूँजी के पीहत के विरोध में छा किया जाता 
रहा है, और इतमें मध्यवर्गी हित अपने पश्च का चुनाव, तंघणे के प्रति अपने 
टूष्टिकोण के अनुप्तार करते रहे हैं । स्वार्थ ते प्रेरित होकर श्रमिक एक भिन्‍न 
ततमाज-व्यवस्था का निर्माण करना चाहता है, जहाँ पह माना जाता है वीक 


किस छल ३ कि 
मगाया है रिएच है उताश्यारता , ता या ॥ए., है जी 


;। 077 2 0 | 
47 हु: ४ ड़ | ३ खा 2 ३ 22, के 
न 
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अन्तर्विरोध उपत्यित होता है । बोये पेड़ बबूल का आम कहाँ से होय” 
पह कहावत यहाँ चरितार्थ होती है ।॥" 'पहाँ जित बुनियादी अन्‍न्तार्विरोध 
की वर्चा की गयी है, वह पूर्व चर्चित विरोध ही है । संघर्म सदैव संघ को 
जन्‍म देता है, हिंता ते हिंसा ही उत्पन्न होती है, त्वार्थ स्वार्थ का जनक 

है । इसी प्रगार भानित ते शान्ति, अहिता ते अहिला और त्याग ते त्याग 
जन्म लेता है | इसलिए शान्ति, अहिता और त्याग कौ स्माजवाद का मृता- 


धार मानने पर ही इसका आदर सर्य प्रकट हो तकेगा । 


तमाजवादी समाज कौ परिभाषित करते हुए जयप्रकाश जी ने कहा 
है कि " यह ऐसा समाज है, जितके तदत्प त्माज के बहतार हित के लिए 
अपने व्यक्तिगत पहित को बॉलिदान करने के लिए स्वेच्छया तैयार हाँ । 
पहाँ' "स्वेऋपा* भ्रब्द पर जोर दिया गया है ।"? स्वेच्छया अपे हित कय 
बॉलिदान केवल वही व्यक्ति कर तकता है, जो त्यम ए्व॑ त्याग के मुत्यों कौ 
जानता हो । आत्म -तंथम की पगन्‍पग पर आवश्यकता पड़ती हैं। तामाजिक 
सम्पदा का अधिकांश अपने लिये रख लेने की लालता रख्ने वाले लोगों ते 
कभी भी समाजवादी तमाज की स्थापना नहीं हो साबी । अत: वाल्तघिक 
उधेष्य की प्राप्त में इन मूल्यों एवं आदर्शों को जीवन में उतारना संघर्ष को 
अपेधा अधिक त्ार्थक होगा । कोई भी समाज अधिक त्म्पदा के उत्पादन मात्र 
मे मुथी और धान्तिपूर्ण नहीं बन सकता । आवश्यकता उत्त तम्पदाक़े त्यागपूर्ण 
उपभोग की होती है । आज घिज्ञानने मानव की वे तमो ताधन प्रदानकिपे 
हैं, जिनते उत्पादन में वृद्धि हो तकती है, किन्तु वास्तविकता यह है कि 


उत्पादन वृद्धि के साथ -साथ युकनन्‍्भ्ान्ति की वृद्धि के स्थान पर ठुःख एवं वलह 


की ब॒द्धि हो रद्दी है । इसका एकमात्र कारण यह है कि वैशानिक प्रगांत जित्त 
गात ते हुई है, उससे आयी गति से भी व्यक्ति की नैतिक-प्रगाति नहीँ हो तकी 
है । जब तक इन दोनों प्रगतियाँ कौ समान गति नहीं प्रदान की जायेगी, 


तेबे तक विश्वश्रान्‍न्ति की बात सौचना एक स्वप्न जैसा ही है | 


समाजवाद की स्थापना के लिए केवल समान वितरण भी पर्पाप्त 
नहीं है । ऐता तमझना गलत है े धनिकों ते सम्पत्ति छीनकर गरीबों में 
बाँट देने मात्र ते त्माजवाद की स्थापना हो जाती है | वात्तव में त्रमाजवाद 
एक जीवन-दशन है । इसे तही झ्म में तभी प्राप्त किया जा सकेगा, जब इत्त 
जावन-दर्पषीन को तमाज के सभी वर्ग समझकर स्वीकार कर लेते हैं । जयप्रकाश् 
जो यह भी मानते हैं कि समाजवादी आदर्शों शवं मूल्यों में विश्वास करने 
वाले लोगों को चाहिए कि आज ही उन मूल्यों श्व॑ आद्भो के अनुरूप जीना 
अरम्भ कर दें | २0 इस कथन का स्पष्ट अर्थ यह है डी केवल आदई को स्वीकार 
कर लेने अथवा उत्तका उपदेश देने ते समाजवाद की स्थापना नहीं हो सकती । 
आवधभपषकता इस बात की है, कि उन आद्शों को व्यावहारिक रुप दिया 
जाय | त्मता, त्याग, अपरिग्रह आदद मुल्पों को जान लेना अथवा मान 
लेना ही पर्पाप्त नहीं होता, इन्हें अपने व्यावहारिक जीवन मैं कार्यान्वित 
करना अधिक आवश्यक होता है । इन व्याव्तगत-मु लयाँ का तामाजिक पहल 
भी होता है, इती लिये इनके अनुरुष व्याॉग्त द्वारा किया गया आवरण तमाज 


% स्प को भी प्रभावित एवं परिवर्तित करता है । 
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वैज्ञानिक तमजवादी पह स्वीकार करते हैं कि त्माज्वाद, एूजीवाद 
की प्रौदावत्यथा के बाद का ज्ञामाजिक विकात है | इस टृष्टि ते देखने पर 
घपह स्पष्ट होता प्रतीत होता है, कि त्तामान्पतः: तम्पूर्ण एशिया और 
पर्ैषे रूप ते भारत अभी समाजवाद के अनुस्म परित्थितियों तक नहीं पहुँच 
सका है । अभी पह तज्माज कृषि प्रधान समुदाय मात्र है । औद्योगीकरण की 
दिश्वा में पहाँ पर्याप्त प्रगति अभी नहीं हो तक़ी है | इन्हीं परि त्थितिपों 
में त्माजवाद की स्थापना का प्रधास रत और चीन जैसे देश्नों में हुआ है । 
किन्तु वहाँ समाजवाद के नाम पर उद्योगों का राष्ट्रीपकरण, अधिययकतंत्र 
का त्थापना, व्यक्तिगत स्वर्तत्रता का अपहरण तथा औद्योगिक उत्तादन के 
पविकास मात्र को समाज्वाद के नाम ते पुकारा जाने लगा है ॥ पह तच्चा 
समाज्वाद नहीं है । उत्तके लिए तो तमता, स्वतंत्रता एवं विष्ववर्बंधुत्व के 
तंदगुषों को विकसित करना पड़ैगा' | अतः शञ्निया के तमाणवादियों को 
सच्चे समाजवाद की स्थापना के लिए नये मार्गों की खोज करना ही पड़ैगा । 
गाँधी जी के भ्रृदान, ग़ामदान, जीवनदान जैसे कार्यक्रमों को, जो त्याग 
एवं दान के मृल्यों एर आधारित हैं, इतत दिश्वा में एक तदृप्रपास माना जा 
सकता है | विषश्नेध स्मप ते भारतीय तमाज में, जहाँ यश्ञ, दान, त्याग इल्पादि 
की व्यक्तिगत मुल्पां के सम में आदिकाल ते सामाजिक मान्यता प्राप्त रही 
है, पह विधि अधिक तफल रहेंगी ॥ 
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जयप्रकाश जी मार्क्सवाद ते अपने तमाजवाद को क्रमश: दूर होते हुए 
देख रहे थे । अन्ततोगत्वा पह अलगाव पूर्ण सम ते हो गया । उन्होंने इतका 
विवरण इस प्रबार दिया है-" राजनीति ते तो नहीं, परन्तु मार्क्सवाद ते 
मैरा अन्तिम विक्छेद पूना में मेरे तीन सप्ताह के उपवास ढी अवधि में हुआ । 
रूसी नि८ष्कासनों से संशय की जो शक लम्बी प्रक्षिया मेरे अन्दर भुरु हुई थी , 
वह इस उपवास के तमय त्माप्त हुई और यह स्पष्ट हो गया कि भौतिब्वाद 
शक दार्शनिक टृष्िटकोष के रुय में मैतिक-आचरण का कोई आधार नहीं बन 
सकता तथा अच्छाई के लिप कौई प्रेरणा प्रदान नहीं कर सकता ।“' जब 
जडुझूष को प्रधान मान लिया जाता है और मानव-चेतना को उत्ते उत्पन्न 
अ्या गौष स्थान टिया जाता है, तब मानव के वेतन सामाजिक-#पवहार 
को तुधारने की बात हो निर्षक हो जाती है । अगर चेतना ज्डू कै द्वारा 
नियंत्रित है, तो मानव-व्यवहार प्रकृति ते चालित होगा और ऐसी स्थिति 
में उत्त तुधारने का उत्तरदायित्व मानव पर नहीं होगा | मह वह स्थिति 
होगी, जिममें तमत्त नैतिक श्व॑ं सामाजिक आदर व्यर्ण की बढ़वात बन जाते 
हैं । जयप्रकाश जी ने कहा है कि-"जीवन का आदर्श, नैतिक्ताका पालन और 
गान्‍्तिपूर्ण तामाजिक-व्यवस्था' परम्परा के रूप में मनुष्य को घिरातत के रूप मेँ 
मिली है | पर कोई व्यक्ति प्रगन करे, कि वह नैतिक आवरण क्यों करे १ 
तो भौतिकवाद इसका उत्तर नहीं हे सकता । कोई ध्यात त्याग्यूग जीवन 
क्यों जिए, इसका कौई उत्तर भौतिकवादी दर्शन नहीं दे तकता । 22 प्रानवजीवन 
ल्‍्याग के बिना छफ है । वह जीने पोग्य रह ही नहीं जाता । जयप्रकाश जी 
की मान्यता है, कि पदि भौतिकवादी त्पाग को महत्व देता भी है, तो 
उत्तका कार्य उत्के दर्शन के अनुकूल नहीं होगा । अत; त्पाग के मूल्य को 


पी 
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खण्डन आप्यक हैं । 


जपप्रकाश जी की मान्यता मेँ यह नैतिक-जीवन राजनीतिक शव आर्थिक 
संघर्म में बाधक नहीं, अपितु ताथक है | तच्चा तमायवाद उत्पादन की दृद्धि 
मे नहीं आता, बॉल्कि इसके ताथ उपभोग का नियंत्रण और अधिक महत्वपूर्ण 
बन जाता है । उन्होंने माना है कि “समाजवादी जीवन-यपद्धाँति तामान्‍्य 
प्रपात से उपलब्ध उत्कृष्ट वस्तुओं की मिलजुल कर बॉट लेने की पद्धति है ॥" 
उत पद्धाति को जितने हो सहज दंग ते व्यवहार में लाया जायेगा, त्रमाज 
उतना ही सुत्री और तपुद्ध होगा । यह केवल तभी संभव डोगा' जब हम अपनी 
आवश्यकताओं पर नियंश्पष करना तीख लें । पह नैतिक-विकास के द्वारा ही 
संभव हो सकता है । इतना ही नहीं, तमत्त मानवीय शव स्ामाजिक 
तमत्याओं को जपप्रकाश जी नैतिक तमत्या' स्वीकार करते ये । विश्शन 
की तम्पूर्ण प्रगति को उत्पादनोन्‍्मुख बनाकर आध्चु निक त्माज ने उत्तके तच्चे 
उद्यैय को भुला दिया है । प्रगति के पीछे निहित प्रेरक भक्ति मानव- कैल्पाण 
की भावना ही होनी चाहिए । किन्तु आधुनिक पुग में विज्ञान को विनाश 
की और मोड्ट दिया गया है । इते सीमित राष्ट्रीय हितों छा ताथ्धन 
बमाया जा रहा है, पह इत महान भ्रक्ति का टुस्पपघोग हैं । लोकनायक 
ने कहा है," विज्ञान ने तारे जगवु को सिकौष्ठकर एक पड़ौत का ह्म दे दिया 
है, परन्तु मनुष्य ने ऐसी सभ्यता की निर्माण किया ह कक पड़ौसी भी अजनबी 
बन गधे हैं ।"?* पह विज्ञान का दुल्पपयोग है । उतका वास्तविक उधैदय जन- 


भेवा तथा लोक-कल्याण है | विशान का इसत प्रकार अलत्त्र धघत्त्रों क्रा भारी 
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अपोगीकरणष के नि्मित्त प्रपोग उत्ते पथम्रष्ट बना रहा है क्ता मानव तमाज 

को भी गुमराह कर रहा है । छोटे समुदायों के हाथों आत्मरक्षा तथा त्वश्लातन 
साँप देने तथा विज्ञान का ब्डै पैमाने पर उन्हीं के कल्पाष के लिये प्रयोग करना 
ही तर्वाद्य का मार्ग है, और यही भावी युग के लिए उपघुक्त है । आत्म- 
विकास को व्यवहार में लाये बिना सच्चे समाजवाद की बात सौचना भी व्यर्थ 
है | अतली तमाजवाद तो समता, क्षातृत्व, स्वतंत्रता, तौहार्द, त्याग आदि 
मूल्यों में निहित है । इन्हें छोड़कर जो समाजवादी होने का दावा करताडै। 
वह ब्वृूठा दावा करने वाला पाझण्डी है । जौ व्यवित अपनी सुर-तुविधा को 
अपने बहुसंख्पक-पी ड्ितोँ के हित में त्याग नहीं सकता, वह छद॒म-त्माज्वादी 
वत्वव में घोर स्वार्थी हैं | समाजवाद की नींव त्याग, बलिदान निःत्वा५- 
मैवाभाव आदि सदगुषों से बल प्राप्त करती है । इनके अमाव में क्ाकथित 
समाज्वादियों का द्वुण्ड समाज्वाद की इुठी व्याख्या करके अपनी इती 
व्याख्या के अनुस्म मिष्पाचार में लगा हैं, वह तमाज्वाद नहीं ल्वार्थवाट 


का माग है । 


जयप्रकाञ्न जी तच्चे समाज्वाद की तत्वीर खींचत समय दान की 
साहिमा का भी वर्षन करते हैं | बिनोवा भावे द्वारा संवालित भ्रूदान, 
॥मिदान और जीवनदान ज्ते कार्यक्रमों को वे तमाजवाद का विधि छै रूप 
में स्वीकार करते हैं | भूटान का 3४ है भूमिहीनों के बीच भूमि का वितरण 


करना, ग्ामदान का अर्थ है भूमि का तमुदायीकरष अर्थाव भ्रूमि के व्यक्तिगत 
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स्वामित्व के स्थान पर सामुदायिक स्वामित्व की क््धयापना | यह स्पछठट 

है पक भ्रृटान के अन्तर्गत सम्पूर्ण कृष्चि-क्रान्ति का बीज निट्ठित है । **जो 
कार्यमावर्त ने भीषण नर-तंहार के माध्यम ते संभव माना, उते वेदान्त के 

मृल्य त्वाग एवं दान ने सहज ही कर दिल्लाया । न तो फिसी तशबंत राज्यत्ता 
का आवश्यकता पड़ी और नही किसी कठोर कानून की । इनके बिना भी 
तह-वधिभाजन, समता, स्वतंत्रता शव बंधुत्व की स्थापना को संभव बनादिया 


गया | यह शभ्रास्त्र-सम्मत एवं अनुकरणोय मार्ग है । 


'बनोवा जी उपनिषदों 2? की पिक्षा तथा गाँधी के व्यावहारिक 
प्रयोग के आधार पर भ्रदान, ग्रामदान, तम्पात्तिदान आदि नये प्रत्पर्योँ का 
प्रवतेन करते है । इन्हीं के आधार पर उन्होंने सर्वोदय की कल्पना की, जो 
ऐसे तमाज की तत्वीर है, जिसमें सबका उदय अभीष्ट है| तवोंदियषी' क्राओ5त 
5 वर्णन करते हुए दादा धर्माधिकारी ने कहा है-* तर्वादिप जित क्रान्ति क्षा 
प्र तिपपदन करताहै, उत्तके ललिए जीवन के मूल्यों में परिवर्तन करना होगा । 
उत्तके लिए हमें द्वैत ते अद्वैत की ओर, भेद ते अमेद की और बढ़ना पड़ेगा । 

" तर्वद्नान्विदं ब्रहम" की' अनुभाति करनी पड़ैगी । बाहरी ब्ैठों ते टृष्टि हटाकर 
भी तरी एकता की और मुड़ना पड़ैगा । प्राणिमात्र में, जगतु के कण-कण में, एक 
ही सत्ता के दरघन करने होगें ।"*” सर्वोददय वा सिद्धान्त प्राचीन भारतीय 
मनीधियों, विशेष स्म ते वेदान्ती दाशनि्कों द्वारा स्थापित अमद और 


अंद्रेत के आदर्थो पर आधारित है | छृद़द और गहरी नींव होने के कारण 


पह सिद्धान्त भारतीय समाज के क्‍विए अत्पन्ण उपयोगी है | 


इन्हों नये प्रत्थपों और इनसे उत्पन्न परिषामों को मिलाकर जयप्रकाश 

नारायण ने तामुदायिक-स्वामभित्व और तामुदाधिक स्वश्ञासन के छ्य में आदर्श 

तम्ाज के तंगठन द्वारा तंपूष-क्गान्ति की नयी कल्पना को जन्म दिया । यह 
५ ल्‍यना व्यवहार में ता आशिक त्फलता ही पा तकी, किन्तु तिद्वान्ततः पह 
आदक्न समाज्वाट का चित्र उपात्दथित करती है | " यह ऐसी ढ्रार्थित है, जो 
हिंता ते होने वाली क्रान्ति तथा कानून ते आने वाली क्रान्ति दोर्नों ही से 
भिन्न है ।*१ वहंसा का अमानवीय और अमैतिक प्रभाव इस क्रान्ति पर नहीं 
पदिकता । कानून का बन्धन और व्यक्ति की स्वतंत्रता के हनन ते भी यह मा 
तुराबित है | समाज के एित के कलश व्यक्ति और उत्तके व्यक्तिगा गुण-अतजुष 
फी तमाप्त कर देना न केवल तामाजिक और नैतिक दुष्टिट ते अभ्ुभ हैं, बॉल्दि 
पट मनौवैज्ञानिक टृष्टि ते भी अतेगत है | शक निपत माग पर तम्पूर्ण मानवता 
की पंत्र बनाकर संचालित नहीं किया जा सकता। पह एक ओर तो नैतिक अशुभ 
है, दुतरी ओर यह मनोवैज्ञानिक अतंभावना भी है । इतत असंगतिं ते बचने के लिए 
व्यक्ति के व्यक्तित्व को, मानव की मानवता को, तुरष्चित रखकर ही त्माज 
का हित देखा जा तकता है । टूसरे के लिए पहले को बलिदान कर देना 
अमानवीय कुत्प है, पह आत्माघाती उिद्वान्त है, क्योंकि टूतरा भी पहले ते 
नितान्त भिन्‍न कोई सत्ता नहीं है । तृत और वस्त्र की भाँति एक दूसरा 


और दूसरा भी पहला ही है | मूत्र को तौड्ड-ढछाट कर वल्त्र की रधा नहीं की 
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जा क़कती और वस्ज को जलाकर सूत को सुरक्षित नहीं रखा जातकता । अत; 
व्यपित के व्यक्तित्व तथा मानव वी मानवता का अपहरण करने वाले जितने 


भी तमाज्वादी हिद्वान्त हुए हैं, उनके विकल्प के छ्प में जयप्रकाश् जी का यह 


मार्ग आधिक समीचीन प्रतीत होता है । 


जयप्रकपञ्म जी ने कहा है * सी राष्ट्र का निर्माण, निर्माण कार्य 
में जनता की व्यापक भागीदारी के बिना अतंभवहैं । मैं इस केयन पर पथा- 
संभव अधिक ते अधिक बल देना वाहूँगा, क्योंकि यही मेरी टृष्टि में इस देश 
की वर्तमान पारिरश्थिति का गदर तत्व है ।"“?अपने इस कथन में लोकनायक ने इत 
बात को स्पष्ट कर दिया है कि जनता के तहयोग और जागरण के बिना न 
तो सामाजिक क्रान्ति सैभव है और न ही सच्चे त्माजवाद की स्थापना । गाँधी 
और जपप्रकाञ्न के इन विचारों ते अलग हटकर स्वतंत्र भार॑त के निर्माताओं मे 
श्फ शसे भारत की रब डाला, जौ समाजवाद ते कोर्तों दूर है । आज भारतोए 
प्रमाण को प्रमुख समस्या जननजागरण ही है | इस पर जौर न देकर उत्पादन, 
ओऔैद्योगीकरण तथा इस प्रकार के अन्य तथाकथित तमाज्वाद के उपयोगी अंगों 
का घिकास करके कम से कम भारत में पह अनुभव किया गया कि इनसे तच्चा 
तमाजवाद नहीं आ सकता [त्रच्चा समाजवाद जन-चैतना को जाएत करके ही 


लाथा जा तकता है । 


राष्ट्र -निर्माष के नाम पर लोकतंत्र और लोकतांजिक मुल्यों का हनन 


29% 


जपप्रणआभ्म जी को असहय था । उन्होंने कहा है, "पदि रा०रीप पुनर्निमाण के 
स्‍लश लोकतंत्र का दमन आवष्यक हो, तो उत्ते राष्ट्रीय पुनार्तिमाष कहना ही 

भ्रम है । राष्ट्रीय पुनार्निर्माण में भौतिक एवं भैतिक पुनर्निमाष दोनों निहित हैं । 
लोकतेत्र के दमन का अथ है -जनता की नैतिक गिरावट, जिसे किसी भी परिभाषा 
के मापदण्ड के अनुसार राष्ट्रीय पुनर्निर्माय की तंज्ञा नहीं दी जा सकती | 
प्ठाँ जयप्रखाभ्न जी ने उन तमत्त समाजवादी तिद्वाम्तों का विरोध किया है, 

जो केवल भौतिक-विकात की सामाजिक विकास मानते हैं । मनुष्य और 

उत्तका तमाज केवल भौतिकता पर आश्रित नहीं है ,उत्की मानसिक ,नैतिक 
धार्मिक और आध्यात्मिक आवश्यकताएं भी हैं, जिनकी पूर्ति भौतिक-विकात 

के द्वारा नहीं हो तकती । इनकी पूर्ति के लिए भौतिक-विकास के ताथ मानव- 
ह्याक्तित्त के अन्य पश्नों का विकास भी आवप्रयक है | जपषप्रकाञ्न के तमाजवाद 


का यह चित्र वैज्ञानिक तमाजवाद के चित्र की अओक्ा अधिक पूर्ण है । 


सच्चा समाज्वाद जन-जागरण के माध्यम ते ही संभव है और जन- 
जागरण " महात्मा गाँधी की ओर वापत जाकर” ही किया जा सकता है, 
इसलिए आधुनिक भारत को जपप्रकाश का यह तुझाव है कि देश में तुब-सम्नद्धि 
तभी आ सकेगी जब जनता जागेगी और स्वय॑ राष्ट्रीय-विकास के कार्याँ में 
बुद्धि, हृदथ और हाथ लगायेगी । इस जन-जागरण का परिणाम निर्दिवत हां 
सर्वाट्य होगा । यही सर्वोदिय गाँधी, बिनोवा और जपप्रकाञश का तपना रहा 


और अब तक टी. गयी समाज-व्यवस्थाओं में सर्वाधिक व्यापक और तनन्‍्तोधजनक 
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भी पही है | सर्वोदिय तबके उदय का मार्ग है । तर्व का अर्थ सम्पूर्ण समाज ते 

है, इतमें समाज के किसी भी वर्ग को छोट्टा नही गया है | तत्य तो यह है 

एक विभिन्‍न वर्गों की बात करना ही गलत है ॥ उदय का अर्थ व्यवित तापेध 
अवभय होगा, जिसके पास आर्थिक एवं भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति के 
ताधन नहीं है, उत्तका उठप इन्हीं की प्राप्ति से होगा । जितके पात ये 
ताधन हैं उप्तवा उदय-आध्पात्मिक उन्नति -भौतिक तसम्पदा के त्याग प्ले ही 
तम्भव है | इस प्रवार उदय विकात की एक निरन्तर प्रक्रिया है $ पह सिद्धान्त 


तामाजिक उन्‍नति और तमता के ल्‍लिये तवात्तम है । 


इस विवरण में स्पष्ट र्म ते पह देखा गया हैं कि आधुनिक भारत के 
निर्माण भें और तमाजवादी तब्राज की स्थापना में वेदान्त के म्ृल्यों का बहुत 
बडा पोगदान है | महात्मा गाँधी, बिनोवा भावे और जपप्रकाश नारायण 
के धिवारों की चर्चा करते हुए पह पाया गया कि उनके विचार वेदान्त के 
मुल्पों ते प्रभावित थे । उनेक बार तो उन मूल्यों को ज्याँ का त्पों त्वांकार 
करके उनकी सामाजिक मुल्प के रुप में स्थापित करने काप्रयात इन विचारकों 
नेकिया है | वेटान्त ठर्घन में त्याग, टान, अपरित्रह आदि प्रत्पयों का 
वर्णन वैपाक्तिक मुल्य के रुप में आता है और इनके माध्यम ते व्यक्ति की मुर्क्ति 
की बात कही गयी है | इन घिचारकों ने इन्हीं मूल्यों कौ सामाजिक अर्थ 


में प्रयुक्त करके सामाजिक-मुक्ति के प्रत्यप का विकात किया है | तत्व ही है, 


व्याप्त, तमाज से अलग नहीं हो सकता । जौ कुछ व्यक्ति के लिए हहितकर 

है, उसे तमाज के लि भी उपयोगी होनाचाहिश, और जो भी तमाज के लिए 
अनुपयोगी है, वह व्याप्त का हित नहीं कर सकता । वह मात्र व्यक्ति का 
एहत करता हुआ प्रतीत होता है | उत्त: इन प्रत्यपाँ का व्यक्तिगत और 


सामाजिक दौनों प्रकार ते मृल्यवान होना स्वाभाविक ही है । 
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जपप्रकाभ नारायण, तमाजवाद बर्वोदय और लोकतंत्र, अनु0ताच्विदानन्द, 
प्बहार हिन्दी उ्रॉब अकादमी, ।॥975, भ्रूमिका, पृ0 १ 
वही, भ्रमिका; पृ0 ।2 

वही, भ्रूमिका, पृ0 ।5 

वही, पृ0 ॥28 

वही, पृ0० ॥286 

वही, पृ0 १90 

वही, पृ0 25 

वही) पृ0।52 

वही, पृ० ।52 

ट्रष्टव्प- वही, पृू0 ॥5% 

वही) पृ0० ॥5५ 

वही, १0 ।5५ 

वही, पृ0 ॥५5 

वही, पृ0 ।५१ 

ट्रष्टल्प- वही) पू0 ।५१ 

वही | पृ0 450 

वही; पू0 ॥5। 


वही, पृ0 ॥5॥ 
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वही, पृ0 ।॥5॥ 

द्रष्टट्प- वही, पृ0 ॥55 

वही, पृ० ॥72 

वही, पू0 ॥72 

वही, पू0 ॥76 

व हे पृ0 ॥85 

वही, पृू०0 489 

ईशावस्पमिदंतव यत्‌ किचिजगत्पां जगत । 

तैन त्यक्तैन भुंजीथा मा गंध: कत्पत्विद्धनम ।॥। 
ईशावास्पोपनिषट « ।/ 

टाठा धर्माधिकारी-तर्वादियद्गन, तर्वतेवा संघ प्रकाशन, राजघाट, 
वाराणसी, तातवाँ संस्करण, ॥985, आमुख एू0 ।9-।३ 
जपप्रकाश नारायण, उपरिउदृष्ठत ट्रान्थ पू0 ॥१2 

वही, पू० 202 


वही, पृ0० 205 


इगा0 राम मनोहर लौहिपा 


'ाइा७ा#-ण+य्ा >भारत द्रदुका+++:०४५ ५३7 ्रर्रकाा न भ+--वुदााा५भाव॥+वाप॥ भाप की +> पवाका+वदपमाककयाल्‍ ५०५३ थक रह दावा दस भाप याप पा पापनव पाकर पदएप पान वा 
गला 20.0 0४ आ थे आय. थे आ. जे शरण ४ जो शाम शर्ट जाय थ 


डा0 राम मनौहर लोहिया आधुर्निक भारत के प्रमुख समाजवादी 
विचारक थे । उनका विचार निष्क्रिय सिद्धान्त के र्म में नहीं अपितु तक्निय 
राजनी तिक विचार धारा के सम में हमारे तामने प्रत्तुतहोता है । कल्पना के 
धारा कोई त्तिद्वान्त निर्मित करके उसे समाज के सम्मुद्व प्रस्तुत कर देना विवार 
तै अधिक बुछ नहीं है | वाह्तविक सत्ता कैठल उन विचारों की होती है 
+जैनका आचरण करके लोक कल्याण के मारी पर चल सके | डा0 लोगहया के 


सामाजिक विचार भी इसी कौर्टि में आते हैं । 


ड70 लौहिया मौलिक विचारक ये । समाजवाद के जिस हर्म की 
स्थापना उन्‍होंने की वह एक मौलिक विदारधारा थी । तुछ लोगों की 
मान्यता है कि इन्होंने पाइचार्क तमाफवादी विचारों को भारतीय 
परिवेश्न में क्वालने का प्रयत्न किया है और इतालिए उनके विक्ल मौलिक नहीं 
कहे जा सके | इस सन्दर्भ में प्रो0 तंगमलाल पाण्डेय के विचार मेरी टृष्टट 
में समुचित प्रतीत होते हैं । उनकी मान्यतह कि अगर डा0 लोहिपा कौ किसी 
पाश्चात्प तमाजवादी विदच्यारक है प्रभावित माना जाय तो वह विचारक 
कौन था । किन्तु ऐता कोई भी विचारक नहीं दिखाई पड़ता जिपका प्रत्यक्ष 
प्रभाव डा0 लोहिया पर प्रकट हो | अतरव उन्हें स्माज्याद की एक नई विधा 


का कटा मानना ही अधिक उच्त प्रतीत होता है । डा0 लोहिपा के 


तमाज्वाद की अन्य तमाज्वाद ते भिन्‍न करने के लिए इसे लड़ाकूृ।जुश्ञारू। 


तमाज्वाद + मिलिटेन्ट त्ोशॉलज्म॥ कहा जाता है ॥* 


समाजवादी विदारों का इतिहात इत बात को स्पष्ट कर देता हैं 
के इसके अनेक रुप प्रचलित हुए , जो देश्रगत और कालगत परिस्थितियाँ के 
कारण जन्मे ये | समाजवाद की प्रमुब घारा। आज मार्कतवाद को माना जाता 
है | डाँ0 लोॉहिपा मार्कावाद ते सहमत नहीं ये । मावर्त और लेनिन के दशीन 
कया उन्होंने खण्डन किपा है | दाश्ममिक और राजनैतिक दोनों ही स्तरों पर 
ते इतके विरोधी थे ॥ 


डउ70 लोहिया महात्मा गाँधी के तत्याड्ाह तिद्वान्त कौ स्वीकार 
फरते ये ॥ प्रो0 पाइडेय ने कहा है-” इतका लड़ाकृपन इस बात में निहित 
हैं एफ पह तत्याग़ाह को एक शीशवत अल्ब मानता है, जिसके द्वारा अन्याय 
का विरोध किया जाना चाहिए ।** पह अध्वितात्मक विरोध है । हिता 
को लोहिया जी अध्ुभ मानते थे । इती कारण मार्क्त के वर्ग-संघ एवं रक्‍तरंजित 
क॒नत के माग की उन्‍होंने आलोचना की है । 


प्रौ0 पाण्डेय के अनुतार लोहिया जी तत्पाठ्राह के अनुपाषियोँ को 
दो वर्गों में बॉँटत हैं- द्धिष्पंपी और वामपंथी ।* ट्बिण पंथी उन्हें कहा 


गया है जो सैसटीप विधि ते समाजवाद की स्थापनाकै प्रति आस्था रख्ते 


20904 


थे | उनकी मान्यता पह थी कि तत्याग्राह का तंतदीय शातसन-पद्धति ते 
तान्‍मेल नहीं बैठता अतः इसे त्यागंदेना चाहिए । वामपंथी विद्यारक वे ये 
फिनके अनुत्तार सत्याग्रह भाशवत अत्त्र है और इसकी अपयोग्ता कभी त्माप्त 
नहीं हो तकती । इनके अनुतार अन्याय का विरोध करने के लिए तत्पाग्राह 


ते अब्छा कोई साधन नहीं है | डॉ0 लोहिया वामपंथी वरी के थे । इन्होंने 


तत्याज़ह को आजीवन अपनाश रखा ॥ 


अन्याय को डैए0 लोहिया अनिवार्य अभ्रुभ के स्म में स्वीकार करते 


हे 


थे । उनके विचारों की चर्चा करते हुए प्रो0 पाण्डेय ने कहा हैं” अन्पाय 
का अन्त कभी भी नहीं किया जा तकता;, क्‍योंकि वह वास्तव मेँ अन4 या 
अशुभ का पर्पाय है, जो जगत में श्राभवत है”।? फिट भी इते सीमित किया 
जा सकता है और इसे कम करने के लिए सत्याग्रह आवश्यक और अनिवार्य 
अस्त्र है । जगतु के अध्तित्व के ल्‍लिए अब्ुभ की तत्ता अनिवाये है । अभ्यभ तब 
तक रहेगा जब तक इसका कारण-विश्व-रहेगा । आदर्भ समाज वही है जित्तमे 


अल्पतम अध्ुभ हो । इती की प्राप्ति के लिए घिरन्तर तत्पाद्राह का पालन 


आवशष्र्यक है ॥ 


डॉ0 लोहिया ने जित समाजवाद को स्वीकार किया है, वह व्यक्ति- 
ताठट का विरोधी नहीं है | व्यक्ति की स्वतंत्रता का हनन करने वाला 


सिद्धान्त उन्हें मान्य नहीं था । पहाँ उनके विचार स्वामी रामतीर्थ के 
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विचारों के सटूझ दिखाई पड़ते हैं, जिनकी चर्चा इत शोध-प्रबन्ध के पूर्व 
अष्पाय में की जा चुकी है । मार्य्तत के समाजवादी विचारों ते उनका भेद 
पहाँ स्पष्ट है । प्रौ0 पाण्डेय ने ठीक ही कह्या है कि ” पदि शंकराचार्य 

ने हमें एक ऐसे स॑न्याती का स्म दिया जो वरूछ्म में नारायण है, तो 

डॉ० लौहिया ने हमें त्माजवादी कार्यकर्ता का आदर दिया जो नर-रुम में 
राज्य तथा समाज है।"* व्यक्त ब्रम्पूण समाज को अपने अन्दर समेठ लेता है, 
पही त्ामाजिक कार्यकर्ता का आदर स्वस्म है | कर्तव्यनिष्ठ तत्याग़ाही का 


त्वस्म इतना विराट होता है कि वह तम्पूर्ण समाज का स्वरूप बन जाता है । 


डा0 लोहिया अम्रेटवादी थे । तमत्त प्रकार के भेदों का निराकरण 
3नके गचिन्‍्तन में दिखाई पड़ता है | व्यपित और तमाज के अमेद की चर्चा 
पूर्व पैरा में की गई । इसके अतिरिक्त दरबघन और राजनीति का अम्ैद, अमीर 
और गरीब का अमैद आदि बनके दर्बन को वात्तव में अम्ैदवाद बना देते हैं । 
पनत्य-तत्य और क्षण-तत्य के अमद की चर्चा करते हुए प्रो0 पाण्डेय ने लिखा 
है” दर्मन का विषय नित्य तत्य है और राजनीति का विघय क्षण-तल्य । 
जो नित्यतत्य है वही धष्सत्प हैं और जो क्रणंतत्य हे वही नित्यतत्प है | 
ध_षणत त्य अथीक्ियाकारी है और नित्य तत्य अपरीक्ष अनुभृति है । दूसरे भ्रब्दों 
में, जब तत्य वी उपलब्ध्धि क्रिया य्लेत्र में होती है तो वह श्षण्तत्य हो जाता है, 
पृंजन भी लता का पर्याय बन जाता है | फिर जब उतकी उपलब्धि ज्ञान केत्र में. 


होती है, तो वह नित्य तत्य हो जाता है, ब्रहममाननद का पर्पाय बन जाता: है। 
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मानव चेतना न तो कौरी ज्ञाननिण्ठ ह और न तो क्रिपानिष्ठ । उतमेँ ज्ञान 
एवं क्रिया का समन्वय है | इसकारण उसके स्वस्म मेँ क्षणसत्य एवं भनित्यप्तत्घ 
दोनों का तमावेश है | इस टठुृष्टिट ते देखने पर डाँ0 लोषपा का अम्रेदवाद 


प्ंकराचा व के अद्वैववाद ते अधिक कहटर अड्रैतवाद है ।"” 


इस विवरण में यह स्पष्ट है कि अमेदवाद का आदर किती न किती 
अगर में अद्वैतववाद की अनुकृति है । वेदान्त के शुद्द तत्वमीमांतीय आदशभन कौ 
त्तमाज के परिप्रेद्षय में प्रयुक्त करने का इतसे तुन्दर उदाहरण भ्रायद ही कहीं 
उपलब्ध हो तके । डॉ0 लोहिया केवल राजनी तिज्ञ ही नहीं थे, वे पहले 
दाशनिक थे और बाद में राजनीतिज्ञ । उनके अमैदवाद के आदर्श को भंकराचार्य 
के अद्वेतववाद की तुलना में उच्चतर भन ही न कहा जा तके, किन्तु इतना तो 
निर्विवाद हैं कि यह छप्िद्वान्त वेदान्त के पारमार्थिक आदर्श को समाज में 
मुर्तस्प देने का एक तराहनीय प्रयास है । इससे शक बात और भी स्पष्ट हो 
जाती है कि यह मान्यता नितान्‍्त आनन्‍्तिपूर्ण है कि वेदान्त (3द्वैत) दशन 
जगद॒ -जीवन निष्येधत है, और उत्तके द्वारा स्थापित आदर्श केवल परमाथ तक 
ही सीमित है । 


डप0 लोहिया के दाशनिक विचार कोरे विचार नहीं ये । उन्होंने 
तदेव विद्यारों को सिद्धान्त के आधार पर किसी नीति के माध्यम से कितती 


न पिसी कार्यक्रम ते जोड़कर रछा । जिस धिद्यार को कार्यक्रम के रुप में दाला 
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न जा तके वह विचार उनके लिए त्याज्य हैं | पही कारण है कि वे मानते 

थे कि दर्वीन और राजनीति में अम्ैद का संबंध होता है ॥ विचार को कार्य 
स्प में परिणत करना ही संघर्ष है | प्रो0 पाण्डेय ने ठोक ही कहा है कि " वे 
जीवन भर तर्क करते हुए चिन्तन करते ये । इसीलिए उनका दर्शन संघ का 
दर्शन है ।"? विचार, दरगन ते और कार्4, राजनीति ते संबंधित हैं । विधार 
और कार्य का अमैद व्यक्ति को सच्चा समाजवादी बनाता है । मनता-वाया- 
कर्मणा एक होना व्यक्ति का आदर्श स्वस्म है । इती आठश स्वस्म को डॉ0 


लाहिया ने स्थापित करने का प्रयत्न किया | 


उ0 लौहिया के विचारों और कारई-पद्धति पर 3द्वैत वेदान्त दर्रन 
का गहरा प्रभाव था । इसकी जानकारी उनके उ्ान्थ हृवील आव हिन्द्रो* के 
अवलोकन ते होती है । आत्मज्ञान का महत्व बतलाते हुए उन्‍होंने कहा है कि 
“जब मनुष्य अपने को जान जाता है, चाहे जब वह अपने की जाने, तब त्मट्ठा 
ते पृथछ होने पर वह ठुःखा होता है और झके ताथ उसे अपने आत्मज्ञान पर 
एक आनन्दबोध होता है और तब वह सोचना भ्रुरू करता है कि वह कैत तमग्ा 


ते अपने को तेपुक्त करे । इस प्रकार प्रयोजनों की खोज शुरू होती है ।”” 
'भिगरचप ही पहाँ आत्मज्ञान का स्वस्य और उत्की विधि उद्वित वेदान्त के आत्म- 


धान के स्वर्य एवं विधि से भिन्‍न है । यहाँ तमाधित्यथ होकर आत्मज्ञान नहीं 


होता । फिर भी अपरोध् अनुभ्ृति को डॉ0 लोहिया स्वीकार करते हैं, और 


अपरोध्षानुभ्ृति के द्वारा प्राप्त आत्मज्ञान को तमाधि के द्वारा प्राप्त आत्मज्ञान 
ते नितानन्‍्त भिन्‍न नहों कहा जा तकता । आत्मबोीध कौ तमग़ता के रुप में 
देखना- "आत्मवत सर्व भुतिष", " अपमात्मा ब्रह्म" तथा" "सर्व सरल्विदं ब्रह्म" 

के आदर्भो के अत्यन्त निकट है । आत्मबोध का और सर्वात्मबोध है । आत्मा 
तीमित, तंकुचित, त्वार्थी द्रव्प का नाम नहीं है । वह तौ त़ार्वजनिक, तर्वव्यापी, 
तमण्टिगत सत्ता है, इत सर्प में उतका ज्ञान प्राप्त करना वेदान्त और समाजवाद 


दोनों का लक्ष्य हैं । 


(2०० 


न 


ट्रष्टव्य- प्रो0 तंगमलाल पाण्डेय, समाज धम और राजनीति, 

डा0 लोहिपा का अमैदवाद, दर्षघनपीठ, इलाहाबाद , ॥98॥, पृ065 
वही; पएृ0 65 

वही, पृू0 65-66 
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डॉ0 तम्पूर्णानन्द 

डॉ० सम्पूर्णानन्द वेदान्त दर्घन के आधुनिक अनुभी लनकर्ताओं में 
अग्रणी हैं । उन्‍होंने इस परम्परागत विचारधारा को ने सएॉपों में प्रस्तुत 
किया है । उनके विचारों में अदैत वेदान्त के सामाजिक पक की उदभभावना 
अत्पन्त महत्वपूर्ण है । अपने प्रतिद्व ग़न्‍्य" समाजवाद" में उन्होंने वेटान्त 
दर्घमभन त्म्मत समाजवादी विचारों का निस्मण किपा है । तामान्यतपा 
पह स्वीकार कर लिया जाता है कि वेदान्त दईईन परालोकवादी है और 
जगतु को मिथ्यपा मानता है, अत: उत्तवा सहज विरोध उन सभी विद्यारों ते 
है, जो लौकिक सत्ताओं को सतत मानकर दिये गये हैं । किन्तु तम्पूर्णानन्द 
जी की मान्यता इस तन्दर्भ में भिन्‍न है । अपनी पूर्वाक्‍्ति पुस्तक की भूमिका 
में उन्होंने कहा है, " दर्घनन के ऐते बहुत ते विधार्थी हैं, जिनकी बुद्धिपों पर 
बहुत पहने भांकर 3द्वैववाद की छाप लग घुकी ह और मनन द्वारा! अविलैप्य 
हो चुकी है । मैं त्वयं ऐसे ही लोगों में हूँ, पर ऐसा तमझता हूँ कि दन्द्वन्याय 
और इतिहास की आर्थिक-व्याख्या का अद्वैतवाद ते निम्गत: विरोध नहीं 
हैँ । 


दर्शन के स्वरुप एवं उद्देश्य के विषय में भी उनके विचार प्राचीन परम्परा- 
गत विचारों ते भिन्‍न हैं । इत तम्बन्ध में उन्होंने कहा है कि " वह थोड़ै ते 
पण्डितों के वाग्पुद्ध की त्ामग्री नहीं है । दर्बन जगतु को समझने और उसको 
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उन्नत बनाने का श्रेष्ठतम ताधन है।"* उन्‍होंने पह भी कहा है कि *आज 
दाशनिक को राजनीति और अर्थनीति, दृण्डविधान और जिश्षा के संबंध 

में त्म्मति देनी होगी और मार्ग दिखाना होगा । पदि वह स्वतंत्र रुप 
ते ऐसा नहीं कर सकता तो उत्तका दर्शन निकम्मा है।"? वे दरईन के उत भरुष्क 
स्म को अनुपपुष्त मानते हैं, जिसमें केवल तर्क और श्रुति के आधार पर 
वाग्विलात किया गया हो | तर्क और श्रुति का प्रयोग लोक-कल्याण और 
जगत को उन्‍नति के लिए ही होना चाहिए । 


अद्रेत वेदान्त के स्वस्यम का जो बोध सामान्यतः लोगों कौ है वह 
नातमकज्ञी का परिषाम है | ठीक-ठीक न समझने के कारण उते अकर्मण्यता 
का दर्शन मान ल्पि गया है । इत विषय में डॉ0 तम्पू्णनिनद ने कहा है कि 
" दर्शन द के त्वर्य को ठीकनठीक न तमझइने काश ही पह परिणाम हुआ कि वेदान्त 
॥3द्वैत वेटान्ता का अर्थ "अकर्मण्यता? हो गया । गीता के भख्द॒वाक्य होने 
का दिदातैरा पीटने वाले उतमें प्रतिपादित नैष्कर्म्य कौ अकमणयता समझते 
हैं । विदेहदाज, राम और कृष्ण के कमठ बीवनों की कथा पढ़ते है, पह 
जानते हैं कि व्यास, वक्तिठ, विभ्वामित्र, बुद्वघव, महावीर, शंकराचार्य, 
कबीर, नानक आदि ने तंतार को मिथ्पा मानते हुए भी कर्ममय जीवम को अपनाया 
फिर भी, कर्म ते भागना ही त्याग तमझ जलिपा गया | इततलिए लोक्सँग़्रह- 
बुद्धि जिंथिल पड गई है।"* उन्होंने लोकसंग्राह को तमत्त दर्शनों का कार्य माना 
हे । पाप पह समस्त दर्शनों का कर्तव्य है, किन्तु वेदान्त परम्परा में और 


तििज्ेध्त: गीता भें इसका तस्वष्ट और सब, प्रत्मिदन हुआ है । 


वेदान्त 43द्वैत वेदान्त। को परलोक्वादी, अकर्मण्पतावादी, पलायनवादी 
तम्झना नाप्मग्ी है | वह तो लोक-तंग्रह का दर्बन है । बन्धन वात्तिव में स्वार्थ- 
पूर्ष कर्मों में है । श्रवण और मनन के तञाथ निदिष्यासन को आवष्ययक मानकर 
वेदान्त सम्प्रदाय में यह स्वीकार किधा गया है कि दशन कोरा बुद्धि-विलास 
नहों है । वह जीने की घिधि हैं, जौ जीवन के एक ऐसे लक्ष्य की ओर संकेत 
फरता है जो सुद्ध और दु;छ दोनों ते परे और उच्च है । ऐसे लक्ष्य का 
पर्थिक हपक्तिगत सांसारिक सुखों के प्रात उदासतीन हो, पह स्वाभाविक है । 
किन्तु इस उठात्तीनता का यह अर्थ नहीं है कि वह संतार ॥लोका के प्रति 
उदात्तोम होगा । यह ध्रान्ति वेदान्त-दर्षन के प्रति सामान्य ह कि वह 
तोक-व्यवहार का भी निषेधक है । तत्य तो पह है कक जीवनमुक्ति के 


पाया भी लोकसंग्रह को अपरिहार्य माना गया है ॥ 


ड0 तम्पूर्षानन्द अद्वैतवाद के साथ तामाजिक कर्मो की तुतंगति 
को स्वीकार करते हैं । अपने हित से उपर उठकर सम्पूण समाज-समष्टि 
के लिए जो कुछ भी किया जाता है, वह लोकसंग्रह है । उन्‍होंने कहा है कि 
" कितना भी उन्‍नत समाज हो, उत्तवको अधिक उन्‍नत बनाया जा तकता है । 
इस काम में सबके जलिये स्थान है । सबकी ब्रक्षि और पोग्पता एक सी नहीं 
होती | कोई श्क ही रोगी की तेवा कर सकता है, कोई शक ही अशिक्षित 
को पए्ठा सकता हैं, कोई देश का शासन कर तकता है, कोई पुस्तक लिख 
सकता हैं, कोई प्रवचन द्वारा लोगों की बुद्धि का सँस्‍्कार कर सकता है । 


मम पज ३5 मत लोगों की भर 7 प हें , पट हर 
मागज को इ्वेन सब लोगों की आवप्रधकता है | इसमें के पल” 5. 
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तमाज को सुख्मय ओर पृष्ठ बनाता है । झत्त प्रकार के कामों को लोक-पत्तंग़रह 
कहते हैं।" उनो विचारों पर समाजवाद की गहरी छाप दिखाई पड़ती है । 
समाज और उत्तवा हित सर्वोपरि ह । व्यक्ति का कर्तव्य उप्तवोी सिद्ध करमा 
हु | व्यक्ति ताधन है और लोक-तग़ह के द्वारा ही वह ताध्य को सिद्ध कर 
सकता है | किन्तु पहाँ ताधन और तसाध्य का नितान्‍त भैद नहाँ किया 
गया है । ताधन स्वयं त्ाध्य में ही तल्निहित है | तमाज के हित मेँ व्यक्ति 
का हित स्वयं _्माहित होता है | इती आश्रय को व्यक्त करते हुए उन्होंने 
आगे कहा है कि * पूर्णतया धुद्ध तो अम्रेदभाव है, परन्तु वह तुकर नहीं है, 
फिर भी अपने कर्मों में जितना ही अमेदभाव लाया जा सकेगा उतना ही काम 
धर्म कहलाने के योग्प होगा । जो धम का आचरण करना चाहता है उतको 
अपने विषय में सतर्क रहना चाहिए । बराबर इस बात पर ठृष्टिट रहनी 
चाहिए कि अपने स्वार्थ अपने लाभ का विद्यार न आने पाये । कम का पात्र 
जितना ही विश्वाल होता है, बद्धि में उतनी ही न कामता लायी जा 
सकती है । शक की ओपक्षा झुठुम्ब, कुटुम्ब की अपेक्षा वर, वर्ग की अेषा 
राष्ट्र, राष्ट्र की भ्ेक्षा मानवन्‍तमाज, मानवन्तमाज की भ्पेक्षा विराट 
अर्थात प्राणिमात्र की समछिट विजश्ञाल है ।॥ छोटे की तेवा भी होगी 


परन्तु बड़े की तेदा के साधन के रूप में । *९ 


उनके विचारों में अल्यतर को बृहत्तर का साधन माना गधा है । 


तमाजवाद की तीमा को पार करके वे सम्पूर्ण ब्रह्मगण्ड और प्राणिमात्र 


2 


के अपने विवारों की परिधि भें बाँधत हैं | मानव त्माज ही परमन्ताध्प 
नहीँ है | वह भी उच्चतर का साछन बनता है । प्राणिमात्र की समष्टट 
उत्तका भी ताध्य है । व्याक्त के कर्म का प्रभाव कैसे सम्पूर्ण ब्रहमाण्ड पर पड़ता 
है. ध्वनका एक चित्र हनन तिचारों में प्रकट होता है ॥ व्यष्टिट ते समष्ठिट तक की 
अनेक सोढ़ियाँ हैं जिनते होकर बुद्धि को पूर्ण निष्काम-कर्म के स्तर तक लगाया 
जा सकता है | यही सच्चा तमाजवाठ है, यही तच्चा 3द्वैत-दर्शन हैं । इस 
त्तर तक पहुंचने पर तो समता भा काफी निचले स्तर की चीज दिखाई पडती 


है | जहाँ अग्ेट और अदैत को आठ मानकर निष्काम कर्म किया जा रहा हो, 


ही 


वहाँ व्यक्त की सामाजिक तमता काफी नीचे छूट जाती है । निष्काम 

$म का लाभ केवल समष्टिट को ही नहीं मिलता । इनसे कर्ता का भी उतना 
ही लाभ होता है । चित्त भुद्धि इसका प्रकट एवं प्रमुख लाभ है जौ कर्ता को 
प्रातण्त होता है | इत विधि ते जी प्रमुक ताध्य सिद्ध होता हैं, वह लौक 
तंआाह है । व्यक्ति के आचारण कौ रेक्पमुलक होना चाहिए । स्वाणमूलक 
आचरण तमाज के लिये विधटन का कारण बनता है । तकाम कम त्वार्थम्रलक 
होते हैं । इनके द्वारा कर्ता का बन्धन और तमाज का अहित होता है । 
ड0 तम्पूर्णानन्द का मत ह कि * जिन बातों ते लोगों की बुद्धि अपने-अपने 
स्वार्थ अर्थात्‌ अपने-अपने 3४ और काम पर वेन्द्रीभ्ूत होती है, जौ बातें 
लोगों की बुद्धि को सींचकर अपने-अपने सुर्सों पर लाकर जमा देती हैं, जौ 
बातेँ जीव-जीव के पार्थक्य कौ प्रोत्साहित करती है, वे ऐेक्यवर्धक नहीं 

हो सकती | उनके आधार पर पदि बुछ श्कता आ भी जायेगी तौ वह थोड़ी 


न 27८ 


देर तक टिकेगी और तमुदाय विपफ्रेशतक तीमित रहेगी ।" त्वार्थपरक आचरण 
%। आलोचना करते हुए उन्होंने पुनइच यह कहा ह कक" हमारे जीवन का 
आधार हो रहाह अपना-अपना स्वार्थ | जब तक स्वार्थ नहीं टकराते तब 
तक हम मनुष्य है, नहीं तो पश्मु बन जाते हैं ।*१ इस अव्यवस्था ते दूर रहने 
का मार्ग लोक-संज़ह और निष्कामकर्म ह | तमाजवाद का सच्चा आर लौक- 
तंग़ाह है | 


डॉ0 तम्पू्णनिन्‍्द वर्ग-तंघ। को सामाजिक विकात की प्राकृतिक विधि 
मानते हैं | इत सन्दम में मार्क के ताथ उनकी पूर्ण तमानता दिखाई पड़ती है । 
समाज्वाद के जन्म ते पूर्व वर्ग-तंघ का जम्म हो चुका था । यह तंघर्भ समाज 
की उत्पत्ति के ताथ ही उत्पन्न हुआ है । तमत्त तामाजिक द्वन्‍्द्रों का कारण 
वर्ग-संघर्भ ही है । उन्‍होंने कहा' है कि " यदि वर्ग-तंघर््ध मिटानाहै तो वर्गों 
को ही मिटा दो । इसके क्‍लिए किसी वर्ग के लोगों को मार डालने की 
आवश्यकता नहीं है | चाहिए पह कि उत्पादन की तारी तामग़ी स"मात्र 
की हो जाय ॥ ऐसा होने पर कोई व्यदित पूँजणी पैदा कर ही न सकेगा । 
पदि ऐसा हो गया तो कोई व्यक्ति किती का शीषण करेगा ही नहीं । न 
कोई भोष्क होगा , न कोई भोषित । जब विरोधी वर्ग ही न होगें तो संघ 
फकितमें होगा । तब लोग एक वर्ग-अमिक -मजदूर वग के होंगे ॥ *? 


उपगुक्त विचारों में तंवर्ष को प्राकृत#और तहज कहा गया है । 


पह केवल सामाजिक द्वन्द्र का ही कारण नहीं है, अपितु इती से समाज का 
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गवकात्त भी संभव होता है । किन्तु वर्गों को समाप्त करने पर संघ समाप्त 
हो जाश्या और संघ के तमाप्त होने पर समाज का विकात भी अवस्दध 

हो जायेगा ॥ अत; यह प्रान उपस्यित होता है कि क्या सामाजिक विकास 
को रोकना उचित है१ उधवा सव्राज के विकास के न्‍लए कोई और गति-तिद्वान्त 
है, जो वरग और वर्ग-तंघही की समाप्ति के बाद भी उत्ते गतिशील बनाश रखता 
है? ऐसे किसी भी वैडह्थिक गति-पसिद्वान्त का उ ल्लब समाजवादी इतिहातम्त 

में नहीं मिलता । इससे यह नि्कर्ड निकलता है कि व्गहीन समाज की कत्यना 
आत्मघाती है । यह शक अपुर्ण तामाग्कि तिद्वात्त है जी विकात की शक 
पविभिष्ठ स्थिति के परे स्वयं ही समाप्त हो जाती है ॥ वरग-तंघद अगर त्माज 
के म्ाथ ही उल्पन्न हुआ हैं, महज है, तब न तो इतके ॥लए किती प्रधात 

फ्ीः आवायदता है और न ही इसे रोकना संभव है।यह तब तक रहेगा, जब्तक 
तमाज रहेगा | इसकी समाप्ति का 3 होगा त्माज की तमाप्ति ॥ 

वरगह्ीन त्माज को पारत्पारिक तहयोग, आउतृत्व की भावना, ल्याग का 

आदा। और निष्काम-कर्म का अंदर मतिशील बना तकता है । एिन्‍्तु थे 

मुल्य समाजवादी प्ररम्परा और विव्वेषत: माक्श्वाटी परम्परा में नहीं 

पदिखाई पड़ । ये मुल्य वेदाम्त दर्वन की तहा पता ते प्राप्त हो सकते हैं | 

डां0 सम्पूर्णानन्द ने कहा है कि * आज हम विश्व-तंस्कृति और विश्वत्म्पता 
ढी ओर बढ रहे हैं । इसा नए शेमे तभी महापुर्माँ का झ्र्ष स्वीकार करना 
चाहिए | इत झष का परिभोध इतना ही है दि जो दीपक उन लोगों ने 


जलाया था, वह बुछ्न न पाये । उन्होंने मनुष्य को पश्चुजँ ते उपर उठाया 
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ऐसा न हो कि हम उत्ते फिर पशुओं में गिरा दें । हमारा कर्तव्य है पक्ष 
मकुष्प में भ्रातृन्नाव , ऐक्प, तंत्कृति और तम्पता का वित्तार करें ॥ "0 
मनुष्य के आ वरण की पशुओं के आचरण से भिन्‍न करने वाला तत्त्व ब॒द्धि, विवेक- 
गीला है | विवेकशी ल मनुष्य ही परोपकार, लोकतंठगरह और निष्काम कर्म 


जैसे आदझाँ का पालन करने में समथ है । 


सामाजिक समता के निमित्त बनाए गए अन्य 'सििद्वान्तों की उन्होंने 
आलोचना की हे । महात्मागांधी के न्‍्याती सिद्वान्त पर विचार करते हुए 
उन्होंने कहा है कि" पहली बात तो यह है कि श्रुति मधुर होने पर भी इस 
पर चलने को कोई तैयार नहीं है ॥ दूसरे अभिभावक वाला छलिद्वान्त इस पर 
घाटित नहीं होता ॥। अभिभावक उत्ती त्मय तक ढ्वाम करता है, जब तक जायदाद 
का स्वामी अपनी सम्पात्ति संभाल नहीं सकता | पर यहाँ न्यात-तिद्वान्त में॥ 
तो धनिक वरगी। अभिभावक ही घन को छे करेगा, जिन लोगों की धाती 
घह घन है उनके हाथ में कभी नहाँ आने वाला है | ' च्याती तिद्घान्त उनेक 
गुषों ते पुक्‍्त होने पर भी ध्यावह्वारिक त्माज -दर्शन रुप में असफल है । 
धार्मिक उपदेश भी तामाजिक समस्याओं को सुलझाने में समर्थ नहीं हैं । आज 
धामिक मान्यताओं का एभाव समाज पर से समाप्त हो चलना हृ । इस" 
कारण 3नक हैं , किन्तु प्रमुब कारण वैज्ञानिक-प्रगति ही है, जितमे अधिकांश 
धार्मिक मानयताओं को खौखलाशिद्धि कर दिया है । डॉ0 तम्पूर्णानन्द ने 
कहाह़े कि " प्राय: सभी जम्प्रदायों और धर्माचायाँ ने किसी न किसी सर्प 
में इसी १तल्‍तो८, आत्मत्पम। का प्रतिषादन किया है, पर यह अपर्पाप्त 
है । इस उपाय से आध्याल्मिक उन्‍नति भत ही होती हो, वैषम्प-जानित 


कुता कुछ घट जाती हो, तंघष की संभावना कम हो जाती हो, पर मल 
ममत्या, जिसको देखकर हमारे प्रगनन उठे छे, ज्यों की त्वाँ रहती है | धनी 
ओर निधन का मैद बना रहता है, धन और अधिकार के लिए प्रतियागिता 
बनी रहतो है ।॥*।४ इस कारण धार्मिक उपदेषों और मान्यताओं के इस टीघ॑- 


काल का प्रभाव भी समाज पर ते उठ चुका है । 


इस सन्दर्भ में तीतरा विकल्प वर्षाश्रम व्यवस्था को माना गया है । 
मनुस्मृति आदि ट्रान्योँ को आधार बनाकरइ्स व्यवस्था का अनुशभीलन और 
वर्तमान युग में इसकी उपयोगिता श्व॑ औचित्य का विवेचन डॉ0 भग्वानदात 
णी' ने किया है उनके उ्न्‍्थ" ऐन्द्रयेन्टवर्सत मान साइटिण्टफिक तौभलिज्म" 
में इसका निरुषण किया गया है कि वर्तमान युग मेँ न केवत भारतवर्ष अपितु 
सम्पूर्ण विश्व की तमत्याओं का तमाघान वर्षाश्नमव्यवस्था के आधार पर संभव 
है ।"।7 डा0 सम्पूर्णानन्द ने कहा है कक * वर्षान्षम को लेकर दो प्रकार के मत 
प्रचलित हैं । शक तो यह कि श्रुति स्म्रृतियों में जौ. कुछ कहा गया है वह अधरइ: 
तत्प है | दूसरा पह कि भ्रुति स्म्रति वाक्य पूर्णत: गलत है । ये दोनों ही मत 
एकांगी हैं | तीसरा मत पह मिलता है कि वर्षाश्रम धम जिन मनौवैज्ञानिक 
आधारों पर अवलम्बित है, वह नित्य हैं । अत: इस धर्म के मूल तिद्वान्त 
नित्य एवं अठल हैं । परन्तु देध-काल के अनुतार इन खिद्धानतों की व्याख्या 
और व्यावहारिक रूपों में हेर-फेर करना आवष्नयक है । यदि बंद्वधि मे काम 
किया जाय तो आज भी वर्षाप्राम धर्म हमारी तारी तमष्पाओं को सुलझा तकता 


है ।१ ।+ घह तीसरा विकल्प अधिक तार्फिक और पुक्ति-तंगत है । 


वर्णाश्रम व्यवत्था में सम्पूर्ण आक्त को एक ही वर्ग में तन्निहित 
न मानकर उत्ते सम्पूर्ण समाज में विकेन्ट्रित किया गया है । इस विकेन्द्रीकरण 
से शोषण की संभावना कम हो जाती है | डा०तम्पूर्णानन्द के अनुतार इत 
व्यवस्था में * एक वर्ण के हाथों बौद्धिक भावित, दूसरे के हाथों राजनैतिक 
शत और तीतरे के हाथों आर्थिक भ्रक्नित देकर इत व्यवत्था में जहाँ शक और 
अच्छाई का आधान छिपा गया है, वहीँ टूसरी और शक बहुत ब्ड्ी कमी भी 
इनकती है कि चौथे के हाथाँ किसी भी प्रकार की श्ण्िति न देकर तामाजिक 
तमता और न्याय का हनन किया गयाहै । किन्तु पह विभाजन कुंतिम नहीं 
५ग, मनुष्य की सतहज- प्रव्वात्तियों को देखकर किया गया था । इसी लिए 
प्रधपि आज इसका थोड़ा बहुत पालन केवल भारत में ही हो रहा हैं, पर 
धर्मायार्यों के अनुसार मनुष्य मात्र प्रृत्याचार वर्षों में विभकत हैं ।" | उपोग्पता 
और ध्षमक्षा के अनुतार मानव-मात्र में इत प्रढार के तहज भेद दिाई पड़ते हैं । 
उसी विभाजनके आधार को गीता में *गुष-कम विभागश:” कहा गया है । 
गुण का 3र्ड योग्यता है और पूर्व-जन्मार्णित तैल्‍्कारों ते व्यकित की क्षमता कया 
(मर्धारण होताहै । अत: इत आधार पर समाज का विभाजन सहज और 
स्वाभाविक है, से चाहे-अनचाहे, जानें-अनजाने तभी समाजों में मान्पता 


प्राप्त ६ ॥ 


उ0 सम्पूर्षानन्द ने समाज के चार वर्षों के क्रम का वर्णन करते समय 


र्वप्रथम बरूद्र वर्ण की रखा है । यह उनकी वर्षन शैली वी विशेषता है कि 
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तामान्यतः जिसे सब्ते अन्त में रछा जाता है, उते उन्होंने प्रथम माना है । 
3नकंगा कथन है पक भ्रूट्र वर्ष के लोग फ़परिपयव होते हैं, जिन्हें परिषक्ध वोगों 

के ताथ रहकर उनडी सैवा करके, सभप और तल्कृत बनना शेष है । तैवा के 
माध्यम ते इनका तंतग विकसित और परिष्य्व लोगों ते होता है और इस 
प्रकार वे त्वयं को विकसित और परिपक्‍्ध बनाते हैं । दूसरा दर्ण वैद्य वर्ण 

है, जिसका कर्तव्प समाज की सम्पन्न बनाना है । तम्पात्ति कौ वैश्यवर्ष का 
केवल अधिकार ही नहीं माना गया है, अपितु इसके साथ उसके कर्तव्य भी 

पड़े हैं | पीतरा व ध्वत्रिय है । " ब्वतात त्रायते इति क्षत्रिय:" जो तमाज 

की रधा करता है, ध्षति ते बचाता है, वह ब्त्रिय है । यहाँ इतन केवल राज- 
नैतिक अधिकार की ही मृष्टिट नहीं करता, अपितु रक्षा के कर्तव्य को प्रधान 
प्रानता हैं । चौथा वर्ष ब्राह्मण है । पह तपोनिष्ठ, शात्त्र के ज्ञाता, और 
प्तमाज के पंज्क्षकों का वर्ग है । ब्राह्मण का कर्तव्प समाज की धम के मागि पर 
र॒फना है | उत्ते सर्वाधिक प्रक्‍क्तिठा केवल इसलिए प्राप्त थी कि वह भ्रक्ति एवं 
तम्पा त्त ते दूर रहता था | राजशक्ति और वभ्ध भवित ते रहित हौकर भी 
ब्राहमण अपने तपौमप जीवन ते तमाज को निय॑श्चित करता था । डॉ0 तम्पूर्णानन्द 
भे स्पष्ट कहा है कि " सिद्धान्त की टृष्टि ते वर्णों में उतना ही ऊैवा-नीचापन 
है, जितना भ्ररीर के उतयवों में । झरीर के लिये तभी अवयद आवश्यक हैं ।" ” 
गी्तीः एक अवपव को दूसरे अवयव का स्थान नहीं मिल सकता । फ़िरपैर का 
भर पैर भिर का कार्य नहीं कर सकता । हाथ का काम आँख से और आँख 


ढंग काम हाथ से नहीं हो सकता । इती प्रकार समाज के एक अवधव-वर्ण का 
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स्थान दूतरा' अआवपव वर्ष नहीँ ले सकता । ब्राहमण का कर्तव्य क्षण्रिप, वैग्य 

(द्र आदि नहों पूरा कर सकते । इसी प्रकार अन्य वर्षों की भी स्थिति है । 
१७ भी वर्ण दूसरे का स्थान नहाँ ले सकता । पही सभी वर्णों का औचित्य 

है । वर्ण-व्यवस्था को डयो0 तम्पूर्णानन्द जन्म पर आधारित नहीं स्वीकार 
करते ॥ इसका जो वर्णन पूर्व-पृष्ठों में हुआ है, वह वर्ण के सहज विभाजन को 
त्वभाव के आधार पर स्वीकार करके स्ञामाजणिक-कर्तव्य को सर्वाधिक महत्व 
देता है । क्षमता और पोग्यता की बात तभी सिद्ध होती है, जब इत्त व्यवस्था 
की कर्म पर आधारित माना जाय । इ्वत्त प्रकार वर्ण -व्यवत्था के भी तीन रुप 
एदटियाई पड़तै हैं । फ्रधम जन्म के आधार पर दी गई व्यवस्था, द्धितीय कर्म के 
आधार पर दी गई व्यवत्था, और ततीय जन्म और कम पर संपुक्त स्प ते 

दी गई व्यवस्था । प्रथम सम में पह व्यवस्था अनेक द्रोथों ते पुक्त हैं, क्‍योंकि 
इसमें व्यक्त के गुभ-कर्म को कुछ भी महत्व नहीं दिया गया है | गुष-कर्म, 
स्वभाव और प्ममता ही वर्ण-विभाजन के प्राकृतिक आधार हैं, अत: उन्‍्म को 
पर्पाप्त आधार नहीं कहा जा सकता । द्वितीय स्‍्प में पह व्यवस्था गुण, कर्म, 
ध्मता आदि को तो महत्व देती हैं, किन्तु स्वभाव और क्षमता को जन्म ते 
'नितानत असम्बद नहीं कहा जा सकता । व्यक्ति के कुलगत गुष-दोष्नों के 
परम्परागत रूप ते शक पीढ़ी ते ठूतरी पीढ़ी तक पहुँचने का तिद्टान्त विज्ञान 
भी आज स्वीकार करता है | अतश्व व्यक्ति की शारीरिक और मानत्तिक 
ध्मता उत्के जन्म से भी सामान्यतः: ऑकी जाती है । अपवादों का निराकरण 
नहाँ किपा जा तकता । वुष्ठ ऐसे भी हुए हैं जो कुनगत गुष-कर्म और क्मता 


के सिद्धान्त को गत तिद्ध कर देते हैं । फिन्‍तु निषम का झखण्डन अपवाद ते 


नटों होता । अत: जन्‍म को पूर्णच्ोण नकारा नहाँ जा सकता । 


तुतीय स्थिति सबसे अधिक व्यापक और निर्दोष है | जन्म और कर्म 
दोनों कौ वर्ष-व्यवस्था का आध्यर बनाने पर निर्दोधि विम्राजन संभव है । इन 
तीनों स्थितियों को उत्तम, मध्यम और अधम की ब्रैगी में रखा जा सकता 
है । जन्म और कर्म का संपुक्त आधार उत्तम है, कर्म का आधार मध्यम है 
और जन्म का आधार ऊअधम कोर्ट का है । जन्म मात्र के आधार पर एिती 
प्यक्षित के वर्ण को मनु ने भी निन्‍दनीय मानाहै । वर्तमानपुग में वण-प्यवस्था 
का रप अत्यन्तविकृत हो चुका है | यह व्यवस्था अपनी भक्ति छी चुकी है । 
इस सीयी हुई शक्ति को पुनः प्रतिष्ठित करने के लिए अथक परिश्रम की 
आवश्यकता है । वर्तमान स्प में पह समाज के नियंत्रण में अत्मथ है । डॉ0 
पम्पूर्षानन्द इस व्यवस्था पर अपनी टिप्पणी छत प्रकार देते हैं” सच बात यह 
है दि किती भी तमय में धनोपार्जन का मुख्य साधन पित्त वर्ण के हाथ में टोगा 
वही प्रमुख तमुदाय होगा । उत्तवा नाम और काम कुछ भी हो वात्तविक 
अधिकार की डोर उतके ही हाथ में रहेगी । पहले पह स्थान ब्व्नियों को प्राप्त 
व, आज वैशयों को प्राप्त है । आज का सत्ताधारो तमुदाय अर्थाद पूँजीय।ला 
ततमुदाय पहले के क्षत्रियों ते अधिक बलवान हैं, क्योंकि लाखों की जीविका उसके 
हाथों में है । विद्वदममुदाय की दूपरों के आप्नित रहकर हो काम करना पड़ैगा 
और उनमें वह पहने जतीः स्वतंत्रता नहीं हो तकती, कम ते कम मजहब उन:ी 


मदद नहाँ कर सकता*।।* उनकी यह टिप्पणी वर्ण-व्पत्था के वर्तमान स्वरुप के 


लिए तत्प है | जिन तीन रुपों में यह व्यवस्था पूर्व पृ५्ठों में देखी गई, उनके 
दो स्मों पर पह टिप्पणी जही उतरती है | केवल जन्म के आधार पर श्राहमण 
पा क्त्रिय बनने करा दावा करने वाले आमप्रित ही रहेंगे । केवल कर्म के द्वारा 
किसी वर्ण का सदस्य बनने वाले भी स्वतंत्रता का अभाव महसूस करसकते हैं । 
किन्तु जो तंल्कार-पुक्त, जन्म तथा कर्म दोनों ही आधारों पर किती वर्ण के 
पटत्प हैं, उन्हें कर्तव्य का बौध होता है | ऐसे ब्रहमप अथवा ध्रत्रिय या अन्य 
9त्ती वर्ण के सदत्प के लिए यो स्वभावतः उत्त वर्ण में हो, परतंत्रता का प्रश्न 
ही नहीं उठता । वह जानता है कि उसे क्‍या करना हैं | जिसे अपने कर्तव्य 
कया स्पष्ट बोध हो, वह स्वतंत्र होता है । अतश्व डॉ0 तम्पू्णनिन्द द्वारा 
दी गई टिप्पणी वर्तमान काल की व्यवस्था के तंन्दर्भ में ही सत्य है । इत्त 
व्यवस्था के मौलिक स्वस्म पर इतते कोड प्रभाव नहाँ पड्डंता । किन्तु विचयारणीय 
तो वर्तमान और भविष्य है, भरत का विचार करना उतना उपयोगी नहीं है ॥ 


इत्तलिए उनके ये विद्यारउगपपौगी हैं । 


तमाय-व्यवत्था के सर्प में मा्कवाद को आधुनिक युग में अत्यधिक 
महत्व दिया गया है । हेगेल के प्रत्ययववाद का विरीधी होने के कारण इसे 
भौतिकवाद कहा जाता है | डॉँ० तम्पूर्णानन्द की राय में इसे भौतिकवाद 
के त्थान पर अनात्मवाद अध्वा प्रधानवाद कहना अधिक तर्कस॑गत है । हेमेल 
और माक्त दोनों ही दइनद्रवाद की स्वीकार करते हैं और इसे तमाज के विक्षास 


फी विधि मानते हैं । फिर भी हेगेल प्रत्यपवादी है, और मार्क्त भौतिकवादी 


पा प्रधानवादी ॥। 
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भौतिकवादी अथवा प्रधानवादी होने पर भी माक्त के लिचार भोग- 
बाद के विस्द्ध हैं | शौच, धैर्य, तप, त्याग, अपरिग्राह आंद को मायतबाद 
अं भी आवश्यक सद॒गुष माना गधा 6 । जित निष्काम कर्म के आदर को 
गीता में स्थापित किया गया है, उसको मार्क्स के दरन में भी स्वीकार किया 
गया है । ड0 मम्पूर्षानन्द ने कहा है दरन्द्ात्मक प्रधानवाद चार्वाक और 
तत्मम अनात्मवादों ते तर्वथा भिन्‍न है । *"भप्मीक्रृतत्प देहसत्प पुनरागमन दछुत:" 
मानता हुआ भी प्रधानवादी पह नहीं कह ततता कि यावज्जीवेत तुश्ब॑ जीवेतू 
मरणंकुत्वा घ्रत॑ पिदेतु ।" |) माषतवाद भोग्वाद ढा विरोधी है | पह तथ्य 


इत शोध प्रथन्ध के प्रथम अध्याय में भी स्थापित किपा गया है । 


तामाजिक-वैथम्प और तंघथे का मूलकारण, मार्कत्तवाद के अलुतार, 
उत्पादनके ताधनाँ का निजी स्वामित्व है । इसके तीन रुप देवें जाते हैं- 
प्रथ्म-भ्रमि, द्वितीय-पूँजी और श्रम, ठृतीय-विनिमष और वितरण के ताधन । 
इन तीनों रुपों में इसका सावंजनिकीकरण होना चाहिए । मूलकारण के तमाप्त 
हो जाने पर गौष॑ कारण भी तमाप्त हो जाते हैं । कारण के तमाप्त हो जाने 
पर कार्य भी तमाप्त हो जाता है | अत; उत्पादन के ताधनों के निजी 
त्वामित्व को तमाप्त करके ही सामाजिक वैधम्प का समाप्त किया जा तकताः है 
तार्वजनिक उत्पादन का लाभ त्ार्वजनिक हो पही वैषम्प को टूर करने का 
उपाय है | ल्वप॑ँ परिभ्रम किए बबिनातठ्तरों के परिश्रम ते लाभ उठाना ही 
शोषण है । अत: भ्ोषष को समाप्त करने के लिए भ्रूमि, पूँजी, श्रम एवं वितरण 


के साधन, सब का सावेजभिकीकरण आवदधयक है । 


व्यक्तिगत सम्गाल्ति के दो रुप होते हैं | ए+ तो उपभौग्य वकस्तुओं 
के रुप में और टठूसरे अर्थापाजन के लिए उपयोगी साधन के हम में । प्रथम प्रदयर 
की व्यक्तिगत सम्पाल्ति का लेकर समाजवादी वही मान्यता रखते है, जौ 
जनतामान्य । इसका कोई विरोध नहीं किया गया है | केवल इतना अवष्ध 
है कि उपभोग की शक तीमा होनी वाहिए। अतीमित उपभोग का अधिकार 
भी अन्य लोगों कौ गरीब बनाने में परोक्षत: सहायक होता हैं | द्धतीय 
प्रकार की निजी तम्पात्ति, भुमि, उद्योग पूँणी आदि अधुभ है | यह 
तामाजिक विघमता की जननी है | डा0 तम्पूर्षणानन्द ने कहा है कि * जहाँ 
उत्वादन के साधन सार्वजनिक तम्पात्ति होंगे वहाँ तो रेसी ब्डी आमदनी और 
तम्पा त्ति जगा हो ही नहीं तकती, पर जहाँ ऐसा न हो वहाँ भी पूँजीपतियों 
की आय का बहुत बड़ा हहतसा टैक्स के सम में राजकीध्य में जाना चाहिए, 
ताकि राज्य ने जौ सहायता की है उतकी ब्वतिपूर्ति हो जाय और शिक्षा, 
ल्वात्प्प, रक्षा आदि पर रूप होकर पह कृपया उन तहाल्नाँ लोगों तक पहुंच 
जाय जिन्होंने उत्ततो वह्तृत: पेदा किया था ।"? यहाँ डॉ0 सम्पूर्णानन्द 
राजव्यवस्था' का पक्ष लेते हैं और तंतदीय विधि ते त्माजवाद की स्थापना 
का मार्ग तुन्नाते हैं | वर्तमान काल में पह तंतटीय-समाजवाद मार्क्शवाद का शक 
तञ्गत विकत्प बन गया है | गझिन्‍्तु सँसदीय विधि केवल काम चलाऊ विकल्प 
के स्म में ही स्वीकार है । राज्य द्वारा कर के रुप में लो गह धनराशि देने 
वालि की बुछ भी लाभ नहीं पहछुंचाती । परवश्चय हौकर दिपागया दान फलप्रद 
नी हीता । डाॉँ0 तम्पूर्णानन्द ने कहा है कि ” व्यक्ति पर जौ दूसरों का 


देना है, उत्तका कुछ अंभ्र तो राज और पत्तमाज उत्ते बालात वसूल कर लेते हैं 


किन्तु पह अंभ् कुल था बहुत छोटा 3 है । हठातु किए जाने ते इसको सदावार 
कहते भी नहीं । तदावार वही आचरण हो सकताहै जो स्वेच्छा ते किया जाय । 
जो काम कर्तव्य-बुद्धि ते किया जायगा, वही तदाबार, वही धर्म होगा ।"*९ 
कर के माध्यम ते त्ञामाजिक-तमता की स्थापना राज्य और व्यक्ति दोनों 

के लिए अनुचित है | राज्य के लिए वह अनुचित इतलिए है, क्योंकि भारी 

कर वत्ल करने वाले राज्य को कल्याणकारी नहीं कहा जातकता और बिना 
भगरी कर के समाज में भी समत्त आवश्यकताओं की पू;ते संभव नहीं है । 
व्याप्त के लिए वह अभ्ुभ इ्सातिए हे पर्याँकि स्वेच्छापूर्वक दिया गया न होने 

-॥ वह व्ययथित को बन्धन में डालता है| नैतिक- आचरण की आवश्यक 
पूर्ठमान्यताओं में इच्छा या संकल्प की स्वतंत्रता अत्यन्त महत्वपूर्ण है । ऐसी 
ग्थिति में कित्ती कानून के बन्धन में कर ॥टैक्‍्स॥) देना नैतिक आवाःरण नहीं 

हो तकता । धन का उचित अग्म समाज के कल्याण के लिए स्वेच्ण ते दे दैना 
नातिक आचरण होगा , किन्तु संसदीय विधि इसमें सहायक नहीं हो सकती । 
इसमें तो दान और लोकसंग़रह के आदर ही तहायक हो सकते हैं । समाजकल्याण 


पा लोक-तंग़रह के जलिए श्रम, शक्ति, पूँजी का अँच् देना " टान" का आदर्श है । 


राज्य नव्यवस्था को वैज्ञानिक तमाजवाद में भी केवल एक अस्थायी 
व्यवस्था' माना गया है ॥ द्की आवद्रघकता तभी तक होती है, जब तक 
समाजवादी व्यवस्था पूर्णल्लेण लागू न हो जाय । पूँजीवादी व्पवत्था के तमाप्त 


होने के बाठ लम्बे सम्प तक व्यवस्थापक राज्य की आवश्यकता होती है ॥॥कन्क 


के 


अपनी इस आवश्य त्ताकी पूरर्त के बाद राज्य तंत्था त्वयं॑ विनीन हो जाती 

४ | सजिल्स ने अपने ड्रान्थ"पारिवार, समिणजी सम्पॉल्ति और राज्य" | में 
निरागित कया है कि ऊमश: तामाणिक संबंध के विभिन्‍न पैसों में 

राज्य का हल्तब्षेपष आनावश्यक होता जाता है और फिर यह आप ही टिलीन 
ही जाता है । व्यक्तियों पर झातन करने के स्थान पर वस्तुओं की व्यवस्था 
और उत्पादन की क्रियाओं का त॑चालन रह जाता है | राज्य को कौई 

बत्म नहीं करता, वह दुद मुरक्ञाकर क्षड़ जाता है | किन्तु समाजवादी राज्यों 
की भक्ति का उत्तरोत्तर विकात हो रहा है । ेन्ट्रीकरण आर ताम्जाण्यवादी 
प्रदुग्ति व्ययहारत; लागू हो रही है| शैेती स्थिति में राज्य के मुरज्ञाकर बड़े 
पाने की बात सत्य नहीं लगती । तिद्वान्तत:ः जित आदर को स्वीकार किया 
गपा डे वह उच्च -नैतिक अवस्था की प्रागोक्षा करता है । व्यक्ति की नैतिल 
उन्नति को आर्थिक उन्नति के ताथ जोड्डकर वैज्ञानिक तमाजवादियों ने राज्य 
की आवश्यकता को नकार दिया है । किन्तु नैतिक उन्‍नति का कोई सीधा 


संबंध आर्थिक उन्‍नति ते नहीं होता । आर्थिक ठृष्टिट ते उन्नत तमाजों में नैतिक 


टूष्ट ते अनेक कमजोरियाँ दिखाई पड़ती हैं । सम्पन्न तमाजों में नैतिक प्रतिमानोँ 


की परिवर्तित कर दिया जाता है | इन परिवर्तित नैतिक मान्यताओं की 
तामान्य आई में अैतिक भी कहा जाता है | अत: आर्थिक उन्‍नति की अनिवार्बत: 


नैशतक उन्नति की पूर्वश्रुमि नहीं कहाजा सकता । 


तमाजवाद का इतिव्यत देखने ते पह पता चलता ह वीक देश्वनकाल के 


अनुसार इसकारुप बदलता रहा है | डा0 पम्पूणानन्द इस क्त्य की और 





| 





है) 
६) 
छ््नेो 


तंकेत करते हुए कहते हैं कि " समाजवाटी-व्यवस्था भ्रून्य मेँ स्थापित नहीं होती। 
उम्क पात्र मनुष्य होते हैं और मनुष्य किसी खात्त परिण्थिति, किती विशेभ 
तेल्कृति में ही पले होते हैं । तिद्धान्त शक ही होगा, पर देशन-कालन्पात्र के 

भेद ते उत्तवा व्यवहार किचिद विभिन्‍न सगों से होगा । न तो आज भारत को 
ततपुग के समथ तक लौटाना संभव है, न उत्ते ब्रिटेन की नकल बनाना संभव है । 
पर इसके साथ ही उसकी कुत या किसी अन्य देश की नकल बटाना भी संभव 
नहीं है ।१२४ उनो. इन विचारों में झलकता है कि त्माजवाद की वेदान्ती रुप- 
रेखा उनते मत्किक में थी, जिसे वे भारत के लिए संभव श्वं उपयोगी मानते 

ये | तमाजवाद के जित रुप की कल्पना उन्होंने भारतवणे के +निए की है, वह 
पहाँ की तंत्कृति में बता हुआ रुप है । उत्तका वर्णन प्राचीन भारतीय वाइ« मय 


में मिलता है | वह त्थाग और अपरिद्राह के सामाजिक म्ुल्याँ पर आधारित 


तम्ाजवाटहै | 


मार्क्वादियों का मौह्भंग हो चुका है । आरंभ में उन्हें पह आज्ञा 
थी कि विश्वक्गरान्ति कातमय आ चुका है | वर्ग -तंघ्ष के द्वारा पूँजीवाद की 
समाप्ति आतन्‍्न है । किन्तु ऐता नहीं हुआ । ल्‍्स आदि कुछ देशों में क्रान्ति 
हुई भी, कि्ुुत ताम्पवाद नहीं आया । उत्तवा विकल्प और अधिक तश्नक्त रुप 
में प्रस्तुत है । केवल आर्थिक-प्रगति को यदि मापदण्ड माना जाय, तब तो 
तभाजवाठ, प्रजातंत्र, राजतेत्र पा अन्य भी तमान झ्म ते अच्छी व्यवस्थाएं हो 
तकती हैं । किन्तु तमाजवाद के साथ तामाणिक तमता आदि रैप्ते म्रल्य भी जुड़े 


४, जी अन्य व्यवल्थाओं में नहाँ पाये जाते । 


दाईनिक आधार पर वैज्ञानिक तमाजवाद ते अपनी तहमात और 
अतहमति का ब्यौरा डॉ0 तम्पूर्णानन्द ने इतप्रकार दिपाहै -*मेरा मतभेद 
तमभाजवाद की दाशनिक वियारधारा ते है । द्वैतवादी दर्घन जगत की #ध्या- 
एत्मिक, राजनीतिक, भौतिक, बौद्धिक, तम्प्रदायिक तमायाओं को सुलझा नहीं 
लेफति । यह काम तो कोई अद्वैतवादी दर्भघन ही कर तकता है । मार्क्सवादी 
दर्बनन अड्वैतमुलक है, पह उत्तकी अच्छाई है । परन्तु उतकी ब्लाटि यह है कि वह 
गजित्त मुलतत्व *मैटर" का प्रत्यादन करता है, वह जड़ हैं क्‍ । इसी ज्डु पदार्थ 
ते चेतना का विकास हुआ । बाहरी परिस्थितियाोँ ने उन गुर्णों का प्राठुर्भाव 
कराया है, जिनको हम तदगुष कहते हैं और मनुष्यता की शोभा मानते हैं । 
चैतना- विक्िि्ट प्रधान को ही हम आत्मा कहते हैं । मृत्यु के समय चेतना 


का लोप हो जाता है और आत्मा विनष्ट हो जाती है ।९*: 


मारक्सवाद की इस मान्यता के विरुद्ध उन्होंने अपना मत इत्र प्रकार 
व्यक्त किया है -" मैं ऐसा मानता हूँ कि जगत का मूल एक अद्वघ विन्मय पदार्थ 
है । इते वेदान्त के आवाये ब्रह्म कहो हैं ।"?+ इस बात को उन्होंने पुनः पुष्टट 
किपा है ।-" पह नोट मेरे दाभनिक विचारों की व्याख्या के लिए नहों लिखा 
गया है । परन्तु इतते इतना तो पता चल सकता हे बिक मैं व्यावहारिक समाज 
वाद की वेदान्त ॥3द्वैतवैदान्त ॥ की भित्ति पर छा करना वाहता हूँ । 
भेरा विष्वात्त है कि तमाजवाद का जो तार अंभ्न है, उतका भाकर _द्वैतववाद 


के ताथ अच्छी तरह समन्वय हो तकता है ।"२२ 


डॉ0 सम्पूर्णानन्द माब्सवाद की 3द्वैत मृलकता वी प्रश्न॑तता करते हैं और 
जड़वाद का विरोध करते हैं । अपने ट्रान्थ तमाजवाद के आरंभ में ही उन्होंने 
इत बात की स्थापना कर दी है कि 3द्वैत वेदान्त ते त्माजवाद का कोई 
नैसरगिक विरोध नहाँ है | उनो इस कथन की ताथकता ट्रान्थ के अन्त में स्पष्ट 
होती है जब वे अद्वैतववाद को तामाजिक तमत्याओं के तमाधान के लिए आवश्यक 


बताते हैं, ताथ ही मार्क्सवाद को 3द्वैलवादी दर्शन त्वीकार करते हैं । 


गन अत्तहमाति को कम महत्वपूर्ण नहीं माना जा सकता ॥ जडुवाद 
और चेतनवाद का अन्तर और विरोध दर्शन की शाश्वत तमत्वा है | आधुनिक 
पुग विज्ञान के हाथों बिका है । अतः इससमस्पा का तमाथान विज्ञान के 
आधार पर होना चाहिए । मार्क्त के समय में विज्ञान ज़वादी था।। घँ 
तत्त्व के स्वतंत्र और मौलिक अत्तित्व को स्वीकार किया जाता था । किन्तु 
तनकालीन विज्ञान जड़द्रष्प के ऑत्तित्व को स्वीकार नहों करता । आइन्कह्टीन 
के तापेक्षता-तिद्वान्त ने उड़ ट्रव्य को प्रवितस्म में बदल दिया है 4 उत्तका ज्डूत्व 
विलौन हो गया है | पिछले अध्यायों में देखा गया हैडि आज भौतिक विज्ञान 
भी जड़ूद्रव्प कौ गणितीय तमीकरषों को सन्तुष्ट करने वाली इत मानता है । 
श्ेत्री स्थिति में जड़पटार्य को पृष्टि का मूल मानना अरतगत है । जो स्वयं अत्तिद्व 
है, वह दूसरे को कैत सिद्ध कर तकता है | अत: सम्पूर्षानन्द का विन्मय मूल 


ट्रव्प का सिद्धान्त अधिक संगत लगता है । 


त्माजवाद और 3द्वैत वेदान्त के समन्वय का जो प्रयातप्त डॉ0 तम्पूर्णानन्द 
ने किया वह अत्पन्त तराहनीय है ॥ थीड़े में मतमेटों को टूर करने के लिए 
उन्होंने त्माणवाद में दुछ परिवर्तन करने की तलाह दी है । जड़वाद के स्थान 
पर चेतनवाद की स्थापना मे तमाजवाद पैद्वान्तिक स्मते अनेक दोषों ते बच 
तप ता है | माक्तोत्तर वैज्ञनिक-समाजवाद स्वांदय और व्यक्तिगत-तादात्म्य 
की और श्लुक रहा है । ऐसी '्थिति में अद्गैत वेदान्त के मूल्यों से संपुक्त होकर 


वह पूर्ण तिद्वान्त बन सकता है । 
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भोध-प्रबन्ध के आरंभ ते अन्त तक टृष्टिट डालने पर हम कतिपय निर्णयों 
पर पहुँचते हैं जिन्हें निम्न तिन्‍तुओं के अध्तगत रखा जा तकता है । प्रथम डिन्दू 
तमाजवाद की जिम धारा ते मार्क्तवाद की उत्पत्ति हुई है, उसके अनेक आदर्शों 
४) कार्ल मार्क्स ने भी स्वीकार किया है । मार्क्तोत्तिर पुग में भी ये आदश8 
तमाज्वादी विचारधारा के अग्न बने रहे | द्वितीय विन्दु; तमानता, स्वतैत्रता एवं 
आतुत्व के आदर्धों को स्वांकार करने के कारण मार्व्त्वाद मूलतः शक नैतिक-दर्शन 
है | तृतीय विन्दु; त्माजवाद एवं वेदान्त के आदशँ में व्यापक तमानता है । 
दोनों के सामाजिक उदधेश्य एक हैं । चतुर्थ विन्दुःतमाजवाद भौतिकवादी है, 
वेदान्त अध्यात्मवादी । इतते दोनों सिद्धान्त परस्पर विस्द्ध दिखाई पड़ते हैं, 
किन्तु भौतिकवाद को व्यावहारिक और ऋ्पात्मदाद कौ पारमार्थिक दरगघन मानकर 
इनमें क॒म-तमुच्चय की स्थापना हो सकती है | इतत विरोध का तमाधान आधष्छृनिक 
वेटा+न्तियोँ और भारतीय समाजवादियाँ के विद्यारों में दिखाई पड़ता है । 
पंचम बिन्दु: आधुनिक वेदान्तियों ने तमाज्वाद को तमद्रा, उत्तका परिष्कार 
किया और उतके तम्माचचित आदर्शों को स्वीकार किया है । समाजवाद और वेदान्त 
के आद्भोौ को मिलाकर उन्होंने शक निर्दोषि-व्यवस्था के निर्माष का प्रयात्त भी 
फकिपा है । प्कठ विन्टू: आधुनिक पुग के भारतीय तमाजवदियों पर भी वैदान्त 
के आदर्भो का प्रभाव पड़ा है । तामाजिक-विधानों के निर्धारण में उन्होंने वेदान्त 
के आदो का उपयोग भी किया है । 


29६८ 


3सतु हम इस नि०कर्थ पर पहुँचते हैं कि वेदान्त और तमाज्वाद के 

जीच घानिष्ठ संबंध है । दोनों की परस्पर विरोधी मानना असंगत है । वात्तव 
में दोनों परस्पर पूरक हैं | वेदान्त तमाजवादी मुल्यों की परारमार्थिक प्थिति 
का प्रतिनिधित्व करता है और तमाजवाद वेदान्ती आदश्नोँ की व्यावहाकरक 
तत्थिति को प्रदर्षित करता है । वेदान्त व्यवहार की परमार्थ तक पहुँचाने का 
प्रधास करता है और तमाजवाद परमार्थ को व्यवहार मैं उतारने के लिए प्रधत्म 
करता हैं | तमाजवाद वेदान्त के आदर्श को स्वीकार क्षरके पूर्ण एवं निर्दौघ 

बन सकता है और वैदान्त ॥ विभेषतः 3द्वैत वेदान्ता तमाजवाद ते जुड़कर जोक- 


+निषिधकत्व के आध्विप से मुक्त हो सकता है । 
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सहायक उन्‍्धों की सची 
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हिन्दी - 
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अनातक्ति घौग «- 


अखिल भारतीय रामराज्य परिषट का 
चुनाव घोषणा पत्र - 


ज्गवात्पोप निषद 
इंगावास्पवी लत - 
गीता रहत्प - 
चिदिलात - 
दिनमान «- 


परिवार व्यक्तिगत तम्पात्ति और 
राजतल त्ता की उत्पत्ति - 


पूँजी - 
बृहदारण्पकोप निष्नद 
भगवदगीता 


भारत; आहिम साम्पवाद ते टासप्रथा' तक- 
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